











महर्षि वेदव्यास प्रणीत 
ब्रह्मसूत्र-वेदान्त दर्शन 


भगवान श्री वेदव्यास ने इस ग्रन्थ में परब्रह्म के 
स्वरूप का साज्भोपांग निरूपण किया है, इसलिए 
इसका नाम ब्रह्मसत्र है तथा वेद के सर्वोपरि सिद्धांतों 
का निदर्शन कराने के कारण इसका नाम वेदान्त 
दर्शन भी है। चार अध्यायों और सोलह पादों में 
विभक्‍त इस पुस्तक में 'ब्रह्म' की पूर्ण व्याख्या दी 
गई है; जिससे जिज्ञासुओं की समस्त भ्रान्तियों का 
निराकरण हो जाता है तथा उनकी ब्रह्म में प्रतिष्ठा 
हो जाने पर वह परम मुक्ति का अनुभव कर सभी 
शोक संतापों से मुक्त होकर परमानन्द को उपलब्ध 
हो जाता है जो इस जीव की परम एवं अन्तिम 
स्थिति है, जिसे प्राप्त कर लेना ही जीव का अच्तिम 
उद्देश्य है । 











जिस प्रकार किसी वस्तु के निर्माण में छः कारणों 
की आवश्यकता होती है--निमित्त कारण, उपा- 
दान कारण, काल, पृरुषार्थ, कर्म और प्रकृति । 
इसी प्रकार सृष्टि निर्माण में भी छः ही कारण 
अनिवाय॑ हैं। इन छ: कारणों की व्याख्या ही 
भिन्‍न-भिन्‍न छः: दशनों में की गई है । इनमें से 
निमित्त कारण ब्रह्म की व्याख्या ब्रह्मसूत्र अथवा 
वेदान्त दर्शन! आपके हाथ में है ।' 
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(अ) अध्यात्म परिचय--अध्यात्म ज्ञान इस सृष्टि का 
सर्वोत्कृष्ट ज्ञान है। सभ्यता के आरम्भ में आदिम सभ्यता 
होती है जिसका जीवन शारीरिक आवश्यकताओं को पूर्ति 
मात्र करना होता है। धीरे-धीरे इसका विकास होकर वह 
उच्च कामनाओं से प्रेरित होकर भौतिक एवं मानसिक उन्नति 
करके बुद्धि का विकास करती है जिससे वह विज्ञान को जन्म 
देती है। विज्ञान की पूर्णता आने पर भौतिक समृद्धि प्राप्त 
करके भी जब व्यक्ति को शान्ति एवं आनन्द का अनुभव नहीं 
होता तो वह संसार को असार समझ कर उच्च कामना की 
ओर प्रेरित होकर उस तत्व की खोज में निकलता है जिससे 
उसे शाइवत सुख एवं शान्ति प्राप्त हो सके | इसकी प्राप्ति के 
लिए वह भौतिकता से ऊपर उठकर सृष्टि के गूढ़तम रहस्यों 
को जानने की जिज्ञासा करता है। वह यह जानना चाहता है 
कि इस सृष्टि की रचना किस श्रकार हुई ? यह किसके सहारे 
चल रही है ? क्या इसका अन्त भी होगा ? जड़ एवं चेतन में 
भेद क्यों है ? इसकी रचना का मूल तत्व क्या है ? जीव क्या 
है ? मृत्यु क्या है ? क्‍या पुनर्जेन्म भी होता है ? मृत्यु के बाद 
जीव की क्या गति होती है? आदि अनेक प्रशइत उच्च मनस 
वाले व्यक्ति में ही उत्पन्न होते हैं जिससे वह इन सबको जानने 
की जिज्ञासा करता है तथा इनका समाधान ढूंढ़ता है । सामान्य 
व्यक्ति केवल शारीरिक आवश्यकताओं की ही पूर्ति मात्र 
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करके संतुष्ट हो जाता है तथा आगे के एवं उच्च जीवन के 
लिए उसका अपरिपक्व मस्तिष्क कल्पना ही नहीं कर सकता 
कि इस भौतिक एवं ज्ञात जगत के पीछे कोई अभौतिक एवं 
अज्ञात शक्तियाँ भी हैं जो इसका संचालन एवं नियमन कर 
रही हैं किन्तु उच्च मनस' वाले व्यक्ति इन गढ़ रहस्यों की 
खोज करके परम एवं शाइवत मूल्यों के रहस्यों को प्रकट 
करता है जो अन्य सामान्य जनों के लिए प्रेरणा का विषय 
बनता है जिसे जानकर वे भी अपने जीवन को उच्च स्तर का 
बना सकते हैं तथा जीवन में पूर्णता का अनुभव कर परमशाति 
को प्राप्त होते हैं। यहीं से अध्यात्म ज्ञान का आरम्भ होता 
है | अध्यात्म ज्ञान कभी भी पंसार का तिरस्कार नहीं करता, 
न उसे विक्ृत ही करता है बल्कि इसे और सुखद बनाता है । 
इस ज्ञान को प्राप्त करके व्यक्ति अनेक सांसारिक कुण्ठाओं से 
मुक्त होकर इस जीवन को आनन्द से जीता हुआ आगे के 
जीवन को भी आनन्दमय बना सकता है । इस प्रकार विज्ञान 
एवं अध्यात्म इस जीव के दो पंख हैं जिनके सहारे वह निविध्न 
अपनी उड़ान भरता है । एक का सहारा लेकर वह कभी भी 
जीवन को सार्थक नहीं बना सकता । इसलिए भौतिक उन्नति 
के साथ-साथ उसका आध्यात्मिक विकास सर्वाधिक महत्वपूर्ण 
है अन्यथा वह उस पंगु की भाँति है जो एक ही टाँग से दोड़ने 
का प्रयास करता है जो कभी संभव नहीं है । सुसंस्क्ृत व्यक्ति 
की पहचान भौतिक साधनों से नहीं आँकी जा सकती । वह 
उसकी उच्च मानसिकता एवं आध्यात्मिक उपलब्धि से ही 
आँकी जाती है चाहे वह भौतिक साधनों से विपन्न ही क्‍यों न 
हो । इसलिए अध्यात्म ज्ञान को ही सृष्टि का सर्वोत्कृष्ट ज्ञान 
माना गया है। इसी कारण आज ऋषि-मुनियों का, अवता रों 
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का, तीर्थंकर, पंगम्बरों आदि का समाज में जो स्थान है वह 
किसी धनपति का नहीं है । इनकी वाणी हजारों वर्षो से सुनी 
जा रही है यही इस ज्ञान का महत्व है । 
(आ) वेदान्त दर्शशन--भारतीय दर्शन का समस्त सार उप- 
निषदों में संग्रहीत है जिनका मूल आधार वेद है जिनमें सृष्टि 
की पूर्ण व्याख्या मिलती है । वेदों के ज्ञान के आधार पर ही 
विभिन्‍न ऋषियों ने विभिन्‍न व्याख्याएं प्रस्तुत कर इस ज्ञान 
को विस्तार से स्पष्ट किया जिससे इनमें थोड़ी बहुत भिन्‍नता 
मिलती है । जिस प्रकार किसी वस्तु के निर्माण में छः कारणों 
की आवश्यकता होती है--निमित्त कारण, उपादान कारण, 
काल, पुरुषार्थ, कर्म एवं प्रकृति, उसी प्रकार सुष्टि निर्माण में 
भी ये छः ही कारण अनिवाये हैं। इन छः: ही कारणों की 
व्याख्या भिन्‍न-भिन्‍त छः: दशतनों में की गई है जिनमें निमित्त 
कारण ब्रह्म' की व्याख्या वेदान्त दर्शन! में है। अन्य दर्शन- 
न्याय, वेशेषिक, योग, मीमांसा एवं सांख्य है जिनमें क्रमश: 
उपादान कारण (परमाणु), काल, पुरुषार्थ, कम तथा प्रकृति 
परिगणन की तत्वों के अनुक्रम से व्याख्या की गई है। किन्तु ये 
सभी कारण भिन्‍नत-भिन्‍न एवं स्वतनन्‍्त्र रूप से कार्य नहीं करते 
बल्कि इनका सुसामंजस्य है तथा ये किसी एक ही परम सत्ता 
के अधीन कार्य करते हैं जिससे इस सृष्टि में एक व्यवस्था, एक 
नियम, तथा एक ही प्रकार के परिणाम सत्र दिखाई देते हैं । 
वेदान्त दर्शन के अनुसार इस सम्पूर्ण सृष्टि रचना में ब्रह्म ही 
एक ऐसा तत्व है जो इन सबका नियोजन करने वाला है तथा 
ये छ: ही कारण उसी एक की अभिव्यक्ति मात्र हैं । इनकी 
किसी भी प्रकार से भिन्‍न एवं स्वतन्त्र सत्ता नहीं है। ब्रह्म इन 
सभी कारणों का परम कारण है । कुछ मतावलम्बी प्रकृति को 
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उपादान कारण मानते हैं। जो अनादि है तथा उसी को सृष्टि 
का कारण मानते हैं किन्तु वेदान्त दशशन प्रकृति को भी उस 
ब्रह्म की एक शक्ति मात्र तथा उसी से उत्पन्न मानता है। 
इसकी भिन्‍न एवं स्वतन्त्र सत्ता नहीं मानता । इसलिए ब्रह्म 
को ही उपादान कारण माना गया है। वेदान्त के अनुसार इस 
समस्त जड़-चेतनात्मक जगत्‌ का आरम्भ ब्रह्म से ही होता है 
तथा प्रलय काल में यह॑ पुनः उसी ब्रह्म में विलीन हो जाता है। 
इस तत्व का कभी नाश नहीं होता। सृष्टि निर्माण में केवल 
रूप बनते और बिगड़ते हैं तथा सृष्टि के मध्य में भी यह तत्व 
इसके हर कण में सूक्ष्म रूप से व्याप्त रहता है । सृष्टि के आदि 
और अन्त में यह निविकार, निगण एवं शानन्‍्त अवस्था में 
रहता है तथा सुष्टि में यही साकार एवं सग्रुण रूप होकर 
व्यक्त होता है। वेदान्त शास्त्र का आरम्भ ऐसे ही ब्रह्म तत्व 
को जानने की जिज्ञासा से होता है। इसका प्रथम सूत्र ही है, 
अथातो ब्रह्म जिज्ञासा । इसे जानकर सुष्टि का सम्पूर्ण रहस्य 
ज्ञात हो जाता है। फिर जानने को कुछ भी शेष नहीं रहता । 
इसी को श्रुति कहती है, 'यस्मिन विज्ञाते सर्व विज्ञातं भव- 
तीति ।' (जिसके जानने से यह सब जाना हुआ हो जाता है, 
वह ब्रह्म है) यह ब्रह्म केसा है ? इसका स्वरूप क्‍या है ? किस 
प्रकार यह सृष्टि की रचना करता है? इसको जानने की 
विधि क्‍या है ? तथा इसे जानने का फल क्‍या होता है? 
इत्यादि को जानने की जिज्ञासा ही 'ब्रह्म जिज्ञासा' है जिससे 
इस शास्त्र का आरम्भ किया गया है तथा इसका अन्त इसके 
जानने के फल से किया गया है “अनावृत्ति: शब्दात' (ब्रह्म को 
आप्त हुए जीवात्मा का पुनरागमन नहीं होता, यह बात श्रुति 
वचन से सिद्ध होती है।) वेदान्त दशन के अन्तर्गत सृष्टि के 
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मूल तत्व ब्रह्म का ही निरूपण किया गया है जिसके जानने से 
हृदय ग्रन्थि का भेदन हो जाता है, सभी संशय मिट जाते हैं 
तथा सभी कर्मों का क्षय हो जाता है। मुण्डक उपनिषद्‌ में 
कहा गया है-- 
“भिन्चते हृदय ग्रंथिश्छिद्यन्ते सर्वे संशया.। 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे परावरे ॥* 
(म्ुण्डक उप० २/२/८)' 


इसलिए हर मुमुक्षु के लिए ब्रह्म विषयक जिज्ञासा करना 
सर्वाधिक महत्व का है। श्रुति कहती है, 'ऋते ज्ञानानन मुक्ति' 
(ज्ञान के बिना मुक्ति नहीं होती |) यह ज्ञान ब्रह्मज्ञान ही 
है । वेदान्त दर्शन की सबसे बड़ी विशेषता यही है कि वह 
सम्पूर्ण सृष्टि को ब्रह्मामम मानता है। इसके अनुसार 'अय- 
मात्मा ब्रह्मा (यह आत्मा ब्रह्म है), (सर्व खल्विदं ब्रह्म (निश्चय 
ही यह सब ब्रह्म है), नेह नानास्ति किचन' (यहाँ कुछ भी 
नाना नहीं है) इस प्रकार वह सम्पूर्ण सृष्टि में एकत्व देखता 
है । भिन्‍नता की प्रतीति उस ब्रह्म के अज्ञान के कारण होती 
है । जिसे इसका ज्ञान हो गया वही सभी प्रकार के अज्ञान 
रूपी झूठे बन्धनों से मुक्त होकर परमात्मा को प्राप्त ही जाता 
है जिससे उसका पुनरागमन नहीं होता । उसे जानने की विधि 
श्रवण, मनन एवं निदिध्यासना ही है। कम द्वारा उसे प्राप्त 
नहीं किया जा सकता । कर्म की गति स्व से आगे नहीं है 
जहाँ से जीवात्मा को भोग समाप्ति के बाद पुनः लोटना पड़ता 
है । इसलिए ब्रह्मज्षान ही मुक्ति का एक मात्र माग है, अन्य 
कोई मार्ग नहीं है। ऐसे महत्वपूर्ण विषय को जानने की जिज्ञासा 
होना भी पूर्व जन्म के शुभ संस्कारों का ही परिणाम है । इसलिए 
श्रुति में इसका अधिकार सभी को नहीं दिया गया है। पात्रता 
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कीःपरीक्षप करकेःही गुरु अपने शिष्य को -ब्रह्मज्ञान कराता है। 
यह अपात्र की उपेक्षा नहीं बल्कि ज्ञान की श्रेष्ठता का सूचक 
है | जिस प्रकार कुत्ते की खाल में दूध भरने से वह दूध अपवित्र 
हो जाता है उसी प्रकार अश्रेष्ठ को दिया गया ज्ञान भी विक्ृत 
हो जाता है। इसलिए श्रेष्ठ ज्ञान श्रेष्ठ व्यक्ति को ही दिया 
जाने का श्रुति में विधान है। इस श्रेष्ठता की परीक्षा गुरु स्वयं 
करता है । जिस प्रकार जवाला के पुत्र सत्यकाम के कहनेपर कि 
'उसे अपने पिता एवं गोत्र का पता नहीं है, तो आचार्य गौतम 
ने उसके सत्य भाषण पर उसे ब्राह्मण घोषित कर उसका उप- 
नयन संस्कार करके उसे ब्रह्मज्ञान का उपदेश दिया । यह सत्य 
भाषण ही उसकी पात्रता सिद्ध हुई। (छान्दोग्य उप० ४/४/ 
३-५) । यह ब्रह्मसत्र (१/३/३७) में बताई गई है । 

(६) वेदान्त के रूप--वेदान्त दर्शन का मुख्य आधार उप- 
निषद्‌ हैं जिनकी संख्या १०८ है किन्तु इनमें १९ उपनिषद्‌ ही 
श्राचीन माने जाते हैं | इनमें मुख्यतया ईश्वर, जीव और प्रकृति 
की एकता पर विचार किया गया है यद्यपि इनमें परस्पर थोड़ा 
बहुत मतभेद दिखाई देता है किन्तु इनमें वेदों को ही प्रभाण 
माना गया है। विरोध ज्ञात होने पर वेदों के सूत्रों को ही 
अमाण माना जाता है। विभिन्‍न ऋषियों के चिन्तन के आधार 
पर छः दशनों का जन्म हुआ जिनमें वेदान्त दर्शन को गत 
१२०० वर्षो से सर्वाधिक मान्यता मिली है। यद्यपि इसका 
आधार भी उपनिषद्‌ ही हैं किन्तु इसके भी तीन रूप दिखाई 
देते हैं| ये तीनों ही अपने मतों की पुष्टि उपनिषदों से ही करते 
हैं। ये तीन रूप हैं-- 


१. शंकराचाय॑ का अद्वेतवाद । 
२. रामानुजाचाये की विशिष्टाद्वेतवाद तथा । 


| कह ॥ 


३. माधवाचारय का द्वतवाद । 

इन तीनों मतों में मतभेद केवल ईश्वर (ब्रह्म) और जीव 
के बीच के सम्बन्धों को लेकर हैं। यद्यपि तीनों इस सिद्धान्त 
को मान्यता देते हैं कि ईश्वर और जीव स्वरूपत: एक ही है 
किन्तु इनकी एकता किस प्रकार की है तथा मुक्तावस्था में 
जीव की क्या स्थिति रहती है इसमें मतभेद है । शंकराचार्य 
का मत है कि ईश्वर और जीव एक ही है। यही ईश्वर पूर्ण 
परन्रह्म है । इसी परब्रह्म के संकल्प के कारण व्यक्त्रिमल ईश्वर 
का निर्माण होता है तथा यही बाद में तीन स्वरूपों में अभि- 
व्यक्त होता है। इनकी उस परब्रह्म से भिन्‍नता वसा ही है 
जैसी कि घड़े के भीतर के आकाश एवं बाहरी आकाश में । 
इस भिन्‍नता की प्रतीति माया के कारण है जो अहंकार की 
उपज है । घड़े के फूट जाने पर (अहंकार के नष्ट हो जाने 
पर) दोनों आकाश एक ही हो जाते हैं । घड़े के भीबर रहने से 
उस आकाश की प्रकृति नहीं बदल जाती । ऐसी ही स्थिति 
जीवात्मा की मुक्ति के समय होती है । व्यक्तिगत जीवात्मा से 
अहंकार का पर्दा हटते ही उसका व्यक्ति स्वरूप समाप्त हो 
जाता है तथा वह परब्रह्म ही हो जाता है क्योंकि उनमें भिन्‍नता 
थी ही नहीं । अहंकार के कारण ही दोनों में भिन्‍नता की 
प्रतीति हो रही थी यही उसका अज्ञान था। इसी को माया 
कहा गया है जिसका पर्दा हटने पर उसे अपने सत्य स्वरूप का 
ज्ञान हो जाता है कि वह परब्रह्म ही है, उससे भिन्‍न किसी 
प्रकार भी नहीं है । 

इसमें एक प्रश्न पंदा होता है कि व्यक्तिगत आत्मा और 
परब्रह्म एक ही है तो फिर अन्य देवता की उपासना की आव- 
श्यकता ही क्या है ? इस पर शंकराचाय का कहना है कि 
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इसकी कोई आवश्यकता नहीं है, यदि आपका ऐसा अनुभव हो 
जाय । अनुभव होने पर आप मुक्त हो जायेंगे किन्तु इसकी 
सही विधि का जानना आवश्यक है । किन्तु उस सृष्टा (ईइवर) 
का भी अस्तित्व है। इसलिए यदि आप चाहें तो उसकी सहा- 
यता की माँग कर सकते हैं, उसकी प्रार्थना कर सकते हैं यद्यपि 
यह आवश्यक नहीं है। उसकी सहायता पाकर भी आप मुक्त 
हो सकते हैं । शंकराचार्य के अनुसार वह सुष्टा, ईश्वर भी 
माया का ही अंश है। इसलिए भक्ति का इसमें कोई स्थान 
'नहीं है । 

दूसरा मत रामानुजाचार्य का है जिसका आधार भी उप- 
'निषद्‌ और वेद ही हैं। इनके अनुसार मुक्ति में भी जीवात्मा 
का उस परब्रह्म में उस प्रकार लय नहीं होता जैसा समुद्र में 
'बूंद का | वह अपना स्वतन्त्र अस्तित्व मिटा नहीं देती । पर- 
ब्रह्म में लय के बाद भी उसकी विशिष्टता बनी रहती है। ये 
ईइ३१र की सत्ता को स्वीकार करते हैं । इसलिए इसे 'विशिष्टा- 
ढुत' कहा जाता है । 

तीस रा मत माधवाचाये का है जिनके अनुसार ईश्वर और 
जीवात्मा एक ही है किन्तु आरम्भ से ही ये दोनों हैं तथा दोनों 
में भिन्‍नता सदा बनी रहेगी। मुक्ति ईश्वर से ही मिलती है 
क्योंकि वही सृष्टा, शासक एवं सर्वोपरि शक्ति है। वही मुक्ति 
: दाता है। मुक्तावस्था के बाद भी यह ढ्वेत बना रहता है। 
इन्होंने भी वेद और उपनिषदों से अपने मत की पुष्टि की है । 
इस मत को द्वत' मत कहते हैं । 

ये तीनों ही विचारक भगवद्‌गीता को प्रमाण मानते हैं 
तथा सभी के लिए मुक्ति की संभावना बताते हैं | इन तीनों 
'ही मतों को वेदान्त कहा जाता है। 
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(इं) ग्रंथ परिचय--महषि वेदव्यास ने इस ग्रन्थ में परब्रह्म 
के स्वरूप का साड्भोपाजड़् निरूपण किया है इसलिए इसका 
नाम '्रह्मसृत्र' है तथा वेद के सर्वोपरि सिद्धान्तों का निदशन 
कराने के कारण इसका नाम वेदान्त दशन' भी है। इसे 
उत्तर मीमांसा' शारीरक दशन' एवं पूर्ण प्रज्ञादशेन' भी कहते 
हैं । इसमें उपनिषदों की मीमांसा है। भारतीय दशशन में उप- 
निषद्‌ ब्रह्मसूत्र एवं श्रीमद्भगवद गीता का ही सर्वोपरि महत्व 
है जिन्हें प्रस्थानत्रयी' कहा जाता है। इनमें ब्रह्मसूत्र का स्थान 
सबसे ऊचा है । यह एक प्राचीन ग्रन्थ है। उपनिषदों में ब्रह्म 
विद्या का मुख्यतः प्रतिपादन किया गया है तथा इन्हीं मन्त्रों 
का समन्वय इस ग्रन्थ में किया गया है। इन्हीं का सारभूत 
तत्व गीता में प्रकट किया गया है। इसलिए भारतीय अध्यात्म 
के प्राण ये तीनों ही ग्रन्थ हैं जो सर्वाधिक मान्यता रखते हैं । 


भगवान श्री वेदव्यास ने इस ग्रन्थ को चार अध्यायों एवं 
सोलह पादों में विभकद किया है। इसमें पहला अध्याय सम- 
न्वयाध्याय' है जिसमें यह स्पष्ट किया गया है कि सभी वेदांत 
वाक्‍्यों में ब्रह्म का ही प्रतिपादन किया गया है । दूसरे अध्याय 
में सभी प्रकार के विरोधाभासों का निराकरण किया गया है 
इसलिए इसका नाम अविरोधाध्याय' है। जिन विभिन्‍न दशनों 
एवं मान्यताओं के कारण निराकरण करके ब्रह्म को ही जगत 
का एक मात्र कारण सिद्ध किया गया है । 


तीसरे अध्याय में उस ब्रह्म की प्राप्ति के लिए साधनभूत 
ब्रह्म विद्या तथा अन्य उपासनाओं के बारे में निर्णय लिया गया 
है । अत: इसे साधनाध्याय' कहा गया है । 


चौथा अध्याय में उन विद्याओं द्वारा साधकों को अपने 
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अधिकार के अनुसार होने वाले फलों के विषय में निर्णय किया 
गया है । इस कारण इसे 'फलाध्याय' कहा गया है । 

इन चारों अध्यायों के सोलह पादों में ब्रह्म! की पूर्ण 
व्याख्या दी गई है जिससे जिज्ञासुओं की समस्त भ्रान्तियों का 
निराकरण हो जाता है तथा उनकी ब्रह्म में प्रतिष्ठा हो जाने पर 
वह परम मुक्ति का अनुभव कर सभी शोक संतापों से मुक्त 
होकर परमानन्द को उपलब्ध हो जाता है जो इस जीव की 
परम एवं अन्तिम स्थिति है जिसे प्रगप्त कर लेना ही जीव का 
अन्तिम उद्देश्य है । 


उदयपुर (राज०) लेखक-- 
दिनांक १०-८-१ ६८६ नन्‍द लाल दशोरा 


०20९? 
(3 %2) 


ग्रन्थ सार 


वेदों को प्रमाण मानकर मह॒षि वेदव्यास ने इस ग्रन्थ 


(ब्रह्मसूत्र) में उपनिषदों के प्रमाण देकर जिन सिद्धान्तों का 
प्रतिपादन किया है उनको पाठकों की सुविधा के लिए यहाँ 
दिया जा रहा है जिससे इसका सार एक दृष्टि में ज्ञात हो 
सके । 


(अ) परब्रह्म का स्वरूप-- 


रे 





परब्रह्म की श्रेष्ठता चार बातों से सिद्ध होती है--(१) वह 
सबको धारण करने वाला है। (२) वह सबसे बड़ा है । 
(३) वह समस्त प्रकृतियों का स्वामी, शासक एवं संचा- 
लक है, तथा प्रकृृतियाँ इससे संचालित हैं । ( ४) वह इन 
प्रकृतियों से भिन्‍न भी है। इस प्रकार परब्रह्म सबसे श्रेष्ठ 
एवं विलक्षण है । 


, जब वह परब्रह्म अपनी कारण अवस्था में रहता है तो 


उसकी 'परा” एवं अपरा' प्रकृति रूप दोनों शक्तियाँ 
सृष्टि से पूर्व उसमें अभिन्‍न रूप से विद्यमान रहती हुई 
अप्रकट रहती हैं। यही उसका निराकार स्वरूप उसकी 
कारण अवस्था है। जब वह काये रूप में स्थित होता है 
तो उसकी विभिन्‍न शक्तियाँ भिन्‍न-भिन्‍न नाम रूपों में 
प्रकट होती हैं। यही साकार रूप उसकी कार्य अवस्था 


हैः । 
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: जिस प्रकार प्रकाश और सूर्य तेज की दृष्टि से अभिन्‍न हैं 
वेसे ही परत्रह्म और उसकी शक्ति अभिन्‍न होते हुए भी 
उनका अलग-अलग वर्णन किया गया है । 


- सगुण ब्रह्म (अपर ब्रह्म या कार्य ब्रह्म) तथा निर्गु ण ब्रह्म, 

(परब्रह्म) ब्रह्म के भिन्‍न-भिन्‍न दो स्वरूप नहीं हैं बल्कि 

वही इन दोनों लक्षणों से युक्त है, दो रूप वाला नहीं है । 

जिस प्रकार विद्युत अप्रकट रूप है तथा अग्नि उसका 

प्रकट रूप है, अप्रकट ही प्रकट होता है तथा प्रकट का 

आधार अप्रकट ही है। इसलिए विद्युत और अग्ति 
ज्योति के दो रूप नहीं हैं । 


* तह परत्रह्म अपनी जड़ चेतन रूप दोनों प्रकृतियों 'अपरा' 
तथा परा से सवंथा विलक्षण है। इन्हीं प्रकृतियों को 
क्षर' और “अक्षर, क्षेत्र” और क्षेत्रज्ञ', प्रकृति और 
पुरुष” कहा गया है जिनका विस्तार ही यह दृश्य जगत 
न 

* +रमात्मा ही कर्मफल दाता है, अन्य कोई नहीं । 

' >दे शक्ृति उस परब्रह्म की ही शक्ति है जो उससे अभिन्‍न 
है। सांख्य मत की भांति इसकी स्वतत्त्र सत्ता नहीं है । 
हम की ही परा प्रकृति! चेतन समुदाय है तथा 


अपरा', प्रकृति' पु ही जड़ समुदाय है। दोनों उस परब्रह्म 
की ही शक्तियाँ हैं । 


है परत्रह्म सत्‌, चित्त एवं आनन्द स्वरूप है । वह नित्य 
>बं शाइवत है। प्रकृति अनित्य है एवं शाइवत नहीं है । 


है सत के ज्ञान के अभाव में नित्य जैसी प्रतीत होती 
| यही भ्रम है जो बन्धन का कारण है। सत्‌ काज्ञान 


/ 


श्३. 
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होने पर प्रकृति अपने कारण परब्रह्म में विलीन हो जाती 
है । 


, परमात्मा परा प्रकृति! (जीवात्मा) तथा अपरा प्रकृति' 


(जड़ प्रकृति) दोनों पर शासन करने वाला है। प्रकृति 
स्वतन्त्र नहीं है । 


(ब) सृष्टि रचना और प्रलय-- 


. इस समस्त जड़-चेतनात्मक जगत्‌ का एक मात्र निमित्त 


एवं उपादान कारण वह परब्रह्म ही है । यही वह मूल- 
तत्व है जिससे सृष्टि की रचना होती है, उसी से संचा- 
लित होती है तथा प्रलयकाल में उसी में विलीन हो 
जाती है । यह सृष्टि उसी की अभिव्यक्ति है जो ब्रह्म से 
भिन्‍न नहीं है । 


ह जड़ प्रकृति सुष्टि का कारण नहीं है । 


१२. प्रलय काल में वह सबको अपने में विलीन करने के 


कारण ही उसे 'भोक्‍ता' कहा गया है । 

कल्प के आरम्भ में सृष्टि की रचना उसी प्रकार होती है 
जैसी पूरे कल्प में हुई थी । वेद भी नित्य है। श्रत्येक कल्प 
में इनकी भी नई रचना नहीं होती । 


३४. हर कल्प में उसी नाम, रूप और ऐश्वयं वाले देवता 


उत्पन्न होते हैं किन्तु उनके जीव बदल जाते हैं, इसलिए 
बे नित्य हैं तथा जन्म-मरण से मुक्त हैं । 

जगत्‌ के कारण के समाधान के लिए वैेदानुकूल स्मृतियाँ 
ही प्रमाण हैं। सांख्य और योग दशन वेदानुकल नहीं 
होने से प्रमाण नहीं है । 
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१६. जिस प्रकार बीज में सम्पूर्ण वक्ष की सत्ता विद्यमान है 


१ है. 


उसी प्रकार यहं जगत्‌ अप्रकट रूप से, शक्ति रूप से उस 
परब्रह्म में विद्यमान है। प्रलयकाल में भी यह शक्ति रूप 
से ब्रह्म में विद्यमान रहता है तथा रचना काल में वही 
शक्ति जड़-चेतन के रूप में प्रकट होती है | प्रलय काल 
में यह जगत्‌ अव्यक्त रूप से (सूक्ष्म रूप से) ब्रह्म में विद्य- 
भान रहता है । सत्ता का कभी नाश नहीं होता, रूपा- 
न्तरण मात्र होता है । 


 सुष्टि रचना में ब्रह्म से सर्वप्रथम आकाश उत्पन्न हुआ । 


आकाश से वायु, वायु से तेज, तेज से जल, जल से पृथ्वी 
उत्पन्न हुई । 


(स) जीवात्मा और परमात्मा-- 


' जीवात्मा और परमात्मा में भेद है । जीवात्मा एक देशीय 


है, परमात्मा सर्वव्यापी है। जीवात्माएँ अनेक हैं, पर- 
मात्मा एक है। जीवात्मा राग, ह्ेष, पुरुषार्थ, दु: ख-सु ख, 
जानना आदि गुणों वाली है, परमात्मा इनसे परे इन 
सबका साक्षी है। जीव व्याप्य है, ईश्वर व्यापक है। 
जीवात्मा भोग एवं उनके फल का भोक्‍ता है, परमात्मा 
साक्षी है । परब्रह्म उपास्य है, जीवात्मा उपासक है । ब्रह्म 
जीव नहीं है, उससे अधिक है। जीव अत्पन्न है, ब्रह्म 
सवेज्ञ है। जीव ईश्वर के अधीन है, परमात्मा उसका 
शासक एवं स्वामी है, वह प्रकृति का भी स्वामी है। ब्रह्म 
जानने योग्य है, जीवात्मा जानने वाला है। आदि । 


तह ब्रह्म ही आनन्दमय है, जीवात्मा नहीं। देवता भी 
जीवात्मा ही है। 


२०. 


२१. 


२४. 


२०. 


२६. 


( २१ ) 


परमेच्वर कारण है व जीव उसका काये है, किन्‍त दोनों 
अनन्य होने से अयमात्मा ब्रह्म” आदि कहा जाता है । 
ब्रह्म अपनी परा' एवं अपरा' प्रकृति दोनों से भिन्‍न होते 
हुए भी इनका कारण होने से अभिन्‍न हैं । 


जीव के सुख-दुःखों का सम्बन्ध उसके कर्मों से है । ईइ्वरु 
स्वयं सुख-दःख नहीं देता । 


. जीव और उसके कम अनादि हैं। प्रलय काल में भी 


उसकी सत्ता एवं सूक्ष्म विभाग का अभाव नहीं होता । 
नये कल्प में फिर उसी के अनुसार रचना होती है । जिस 
प्रकार नमक जल में घुलकर भी अपनी सत्ता को मिटा 
नहीं देता, उसी प्रकार जीव एवं कम ब्रह्म में सृक्ष्म रूप 
में विद्यमान रहते हैं। प्रलयकाल में भी जीव अपने आप 
मुक्त नहीं होते । 


). यह जीवात्मा नित्य, शाश्वत व पुराण है । शरीर के नाश 


होने से इसका नाश नहीं होता जड़-प्रकरृति और जीव दोनों 
ही प्रलय काल में भी अपने धर्मो का त्याग नहीं करते । 
जीवात्मा नित्य है, उसका नाश नहीं होता । वह परलोक 
में जाकर पुनः लौटता है | जीवात्मा अणु स्वरूप है । वह 
विभू (व्यापक) नहीं है। जहाँ आत्मा को विभु” कहा 
गया है वहाँ उसका अर्थ परमात्मा से है । 

प्रलय काल में जीवात्मा अपने कारण शरीर सहित 
अव्यक्त रूप से ब्रह्म में विलीन रहता है तथा सृष्टि काल 
में पुनः स॒क्ष्म एवं स्थूल रूपों में प्रकट होता है । 


जीवात्मा कर्म करने में स्वतन्त्र है किन्तु पूव जन्मों में 
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किये गये कर्मों के फलस्वरूप उसका जो स्वभाव बन 
गया है उसी के अनुसार वह कर्म करता है, इसलिए वह 
संस्कारों के अधीन है तथा इन्हीं के अनसार वह फल 
भोगने में परतन्त्र है। कर्मफल ईइ्वर स्वयं देता है । 
विवेक जाग्रत होने पर सद्कम में प्रवत्त होता है। 


जीवात्मा अपने कर्मों में पूर्णतया स्वतन्त्र नहीं है । उसके 
संस्कार, इन्द्रियाँ, शरीर तथा सहकारी बाह्य कारणों की 
उपलब्धि में वह परतनत्र है। शरीर की शक्ति भी सदा 
अनुकल नहीं रहती । इसलिए वह परतलन्त्र है । 


. जीवात्मा का कर्तापन उसका स्वाभाविक धर्म नहीं है, 


क्योंकि समाधि अवस्था में कर्मों का सबंथा अभाव हो 
जाता है । उसका कर्तापन अन्त:ःकरण आदि के सम्बन्ध 
से है, अन्यथा वह भी अकर्ता एवं निष्क्रिय है । 


वास्तव में समस्त कम प्रक्नति के गुणों द्वारा किये हुए हैं 
किन्तु अहंकार वश वह अपने को कर्ता मान लेता है । 


जीवात्मा का कर्तापन परमेश्वर के सहयोग एवं उसकी 
शक्ति से है, इसलिए उसका कर्तापन ईव्वराधीन है 
किन्तु वह अपने को कर्ता मानता है इसलिए वह भोक्‍ता 
हो जाता हैँ । जीवात्मा को नवीन कर्म करने की शक्ति 
एवं सामग्री पृवक्ृत कम संस्कारों की अपेक्षा से ही प्राप्त 
गीती ह। 


ईदवर द्वारा दी गई शक्ति एवं सामग्री का सद उपयोग 
वह विवेक द्वारा करके सदाचरण में प्रवत्त हो सकता है। 
इसमें वह स्वतन्त्र है। दुरुपयोग करने पर ईश्वर दोषी 


३२. 


३४, 


३४. 
३६. 


३७. 


३८, 


( २३ ) 


नहीं है। इसलिए विधि-निषेध शास्त्रों की आवश्यकता 


हे । 


. जीव ईश्वर का ही अंश है। उसका ईव्वर से सम्बन्ध 


सन्‍्तान एवं पिता की भाँति है किन्तु ईश्वर उसके सुख 
दुःखों में लिप्त नहीं होता । 


जीवात्मा विश (व्यापक) होते हुए भी अपने कारण- 
शरीर के आवरण के कारण प्रलय काल में भी उसका 
विभाग बना रहता है तथा सृष्टि काल में भी शरीरों के 
सम्बन्ध से उसके कर्मों का मिश्रण नहीं होता, विभाग 
बना रहता है। उसकी व्यापकता सीमित है । 


जीवों को ईश्वर का अंश न मानकर स्वतन्त्र मानने पर 
उनके कर्मफल की व्यवस्था नहीं हो सकती । जीव स्वयं 
अपने लिए कर्मफल की व्यवस्था नहीं कर सकता, व 
परमात्मा भी अलग रहकर इसकी व्यवस्था नहीं कर 
सकता। 


इन विधि-निषेध आदेशों का सम्बन्ध केवल शरीर से है । 


शरीर का अधिष्ठाता जीवात्मा है। वह भी नित्य है । 
वह परमेश्वर के साथ ही सख्य भाव से रहने वाला है । 
जगत्‌ की रचना करना जीवात्मा का कार्य नहीं है । 
उसमें कम करने की शक्ति परमात्मा से ही प्राप्त होती 
हैं| 

वह परब्रह्म ही सबका अन्तरात्मा है। जीवात्मा सब का 
अन्तरात्मा नहीं है । 

जीवात्मा तथा परमात्मा की एकता उपासना की दृष्टि 





( २४ ) 
से' ही स्थापित की गई है, अन्यथा दोनों में भेद है । पर- 
मात्मा के जो धर्म हैं वे जीवात्मा में नहीं हैं । दोनों के 
धर्मों में कोई समानता नहीं है। (यह पहले स्पष्ट किया 
जा चुका है।) इसलिए उनमें सर्वंथा अभेद नहीं माना 
जा सकता । 


३६. परत्रह्म ही सर्वश्रेष्ठ दृष्टा है, वही सर्वश्रेष्ठ ज्ञाता है। 
इसकी अपेक्षा जीव दृष्टा होते हुए भी उसका दृष्टापन 
परमेश्वर के ही कारण है। इसलिए उसे सर्वश्रेष्ठ कहा 
गया है। 

(द) ब्रह्मविद्या की साधना-- 

' * रत्रह्म को अनुभूति चित्त में ही होती है, अन्यत्र नहीं । 
इसलिए उसे हृदय में स्थित बताया गया है । अन्यथा वह 
सवव्यापी है। 

४१. ब्रह्मविद्या के द्वारा जो परमात्मा को जान लेता है वह 
देवयान मार्ग से ब्रह्मलोक को प्राप्त होता है जहाँ से 
जीवात्मा का उनरागमन नहीं होता । 

४२. जीवात्मा में भी ईइ्वर के समान गुण होते हुए भी वे 
तिरोहित हैं । वे उसके चिन्तन से प्रकट होते हैं । उनके 
अकट न होने से ही बन्धन हैं एवं प्रकट हो जाना ही मुक्ति 
है । इश्वर के गुणों के प्रकट न होने का कारण उसका 
शरीर के साथ एकता मान लेना है। 

3३. यदि परमात्मा साकार नहीं है तो उपासना का कोई अर्थ 

ही नहीं रह जाता । उपासना से वह प्रत्यक्ष होता है । 
उसका ध्रत्यक्ष दर्शन संभव है। बिना अभ्यास के वह 
संभव नहीं है । 
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परब्रह्म का जगत्‌ से भेद और अभेद दोनों प्रकार के 
सम्बन्ध हैं । ज्ञान मार्गी अभेद उपासना को ग्रहण करते हैं 
एवं भक्तत भेदोपासना को । दोनों का फल एक ही है। 
सभी उपासनाएँ भिन्‍न-भिन्‍न उद्देश्य से की जाती हैं इस- 
लिए उनका समुच्चच न करके अलग-अलग ही करनी 
चाहिए । 

आचार्य जैमिनी विद्या को कर्मों का अंग मानते हैं किन्तु 
बादरायण (व्यास) इसे कर्मों का अंग नहीं मानते । ब्रह्म- 
ज्ञानी के कर्म साथ नहीं जाते । वे यहीं नष्ट हो जाते हैं । 
ब्रह्म को जानने के लिए शम, दम, उपरति, तितिक्षा तथा 


ध्यानाभ्यास तो अवश्यक ही है| इसके बिना ब्रह्म साक्षा- 
त्कार नहीं होता । 


 ब्रह्मविद्या के साधक को आपत्ति काल के अलावा साधा- 


रण + वस्था से आचार का त्याग नहीं करना चाहिए । 
जिस आश्रम में वह रहता है उस आश्रम के कर्म उसके 
लिए विहित है | इनका अनुष्ठान अवश्य करना चाहिए। 
निष्काम भाव से किये जाने वाले शास्त्र विहित कर्म भी 
परमात्मा की प्राप्ति में सहायक हैं। उन्हें भी अवश्य 
करते रहना चाहिए । 

केवल उपासना से भी परमात्मा की प्राप्ति हो सकती है। 
यह सभी आश्रमों में की जा सकती है । 


अन्य सब धर्मों की अपेक्षा भगवान को भक्ति विषयक 
धर्म अधिक श्रेष्ठ है । 


५२. जो साधक उस परब्रह्म के तत्व को नहीं समझ सकता 
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उसके लिए प्रतीकोपासना का विधान किया गया है। - 
ज्ञानी के लिए भी आसक्ति का त्याग कर लोक संग्रह के 
लिए कर्म करने का विधान है! 

प्रतीकोपासना करने वालों को उसी के अनुसार फल 
मिलता है। वे न तो ब्रह्मलोक में जाते हैं, न ब्रह्म को 
आाप्त होते हैं । 

(य) ब्रह्मविद्या का अधिकार-- 


ब्रह्मविद्या का अधिकार सभी आश्रमों में है । संन्यास एक 
विधि मात्र है। इसमें सुगमता है। विद्या के लिए कर्म 
अपेक्षित हैं, मोक्ष के लिए नहीं हैं। मोक्ष ब्रह्म विद्या से 


. ही होता है, कर्म से नहीं । 


4 
4 
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' त्रह्मज्ञान में देवताओं का भी अधिकार | 
' बढ का उपनयन संस्कार नहीं होने से उनका वेदविद्या में 


अधिकार नहीं है। शूद्वत्व का भाव निश्चित करने के 
लिए आचार्य की ही प्रवृत्ति (निर्णय) गुणों के आधार पर 
होती है । 


(फ) ब्रह्मविद्या का फल-- 


त्रह्मज्ञान वा| फल जन्म-मरण से छुटकर उस परक्रह्म को 
प्राप्त होना ही है। यही मुख्य फल है जिसका वेदान्त में 
वर्णन किया गया है। 


१६. केवल मात्र ब्रह्मविद्या ही मुक्ति की हेतु है, यज्ञादि कर्म 


नहीं । देवताओं की उपासना तथा ब्रह्मविद्या के साधक 
को भी उसके उद्देश्य के अनुसार फल मिलता है तथा 
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साधकों की योग्यता के अनुसार भी फलों में भेद हो 
जाता है । 


अज्ञादि कर्मों का फल स्वर्गादि में जाकर लौट आना हैं 


और ब्रह्मज्ञान का फल जन्म-मरण से छूट कर परमात्मा 
को प्राप्त होना है। 

भिन्न-भिन्न देवताओं की उपासना भिन्न-भिन्न उद्देश्य से 
की जाती है तथा उद्देश्य के अनुसार ही उसका फल होता 
है, किन्तु एक ही उद्देश्य से की जाने वाली ब्रह्मविद्या में 
भी साधकों की भिन्‍न-भिन्‍न भावना होने से उसका फल 
भी भिन्‍न-भिन्‍त होता है तथा साधकों की योग्यता में 
भिन्‍तता होने से भी उसकी फल प्राप्ति में भेद हो जाता 
है । संसार बन्धन से मुक्ति तथा परमात्म प्राप्ति तो यथा 
समय ही होती है । 

जिनका ब्रह्मलोक में भोगों की प्राप्ति का संकल्प है उनको 
ब्रह्म साक्षात्कार नहीं हो सकता । जो समस्त श्रकार के 
भोगों से विरत है, उन्हीं को ब्रह्म साक्षात्कार होता है, 
अन्य को नहीं । 

थे कामनाएँ ही ब्रह्म प्राप्ति में बाधक हैँ । जिनकी सारी 
कामनाएँ नष्ट हो जाती हैं, यहाँ तक कि स्वग के भोगों 
की भी कामना नहीं होने पर ही वह जन्म-मरण से छुट 
कर अमर हो जाता है तथा उसे मनुष्य शरीर में ही पर- 
ब्रह्य का अनुभव हो जाता है । 

सभी ब्रह्मविद्या अन्त में मोक्ष देने वाली है, किन्तु किसी 
का ब्रह्मलोक में जाना और किसी का यहीं ब्रह्म को प्राप्त 
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हो जाना इत्यादि जो फल भेद है इनका निषेध नहीं किया 
गया है। जिसकी किसी प्रकार की वासना शेष् नहीं हैं 
तथा जिन्हें मृत्यु से पूर्व ब्रह्म साक्षात्कार हो जाता है, वे 
अन्य किसी लोक में न जाकर सीधा ही ब्रह्म को प्राप्त हो 
जाता है तथा प्रारब्ध भोग समाप्त होने पर उसको स्थल 
पक्ष्म व कारण शरीर के तत्व अपने-अपने कारण तत्वों 
में विलीन हो जाते हैं। किन्तु जिनके अन्तःकरण में ब्रह्म- 
लोक के महत्व का भाव है तथा जिनका सूक्ष्म एवं कारण 
शरीर से सम्बन्ध विच्छेद नहीं हुआ है ऐसे साधक ब्रह्म- 
लोक में जाते हैं । यह फल भेद उचित है । 


६५ यदि कोई विघ्न उपस्थित न हो तो इसी जन्म में मुक्ति 
_प फल की प्राप्ति हो सकती है, अन्यथा वह फल जन्मा- 
न्तर में मिलता है। किया हुआ अभ्यास व्यर्थ नहीं 
जाता । 


६६. ज्ञानी के संचित एवं क्रियमाण कर्म समाप्त हो जाते हैं एवं 
/ रव्ध कर्म भोग से समाप्त हो जाने से उसका पुनजन्म 
"हीं होता । ज्ञान प्राप्ति के बाद पुण्य एवं पाप कर्म दोनों 
हे हो जाते हैं जिससे वह परब्रह्म को प्राप्त हो जाता 
| 


६७. ब्रह्मलोक की प्राप्ति कर्मों का फल नहीं है बल्कि कर्म क्षय 
से प्राप्त होती है। यह ज्ञान का ही फल है। 


(६5. परमात्मा की प्राप्ति का फल हर्ष-शोक का नाश, मृत्यु से 
छूटना, अविद्या का नाश, हृदय ग्रन्थि का नाश, समस्त 
संश्षयों एवं कर्मों का नाश, पापों से छूटना आदि है तथा 








६६. 


3 


““<> 


७२. 


3७३. 


( २६ ) 


इनके छटने से परमात्मा की प्राप्ति होती है। दोनों का 
अन्तर्भाव एक ही है । 

जो महापुरुष (ज्ञानी) जीवनकाल में ही परत्रह्म को प्राप्त 
हो गये हैं उनका किसी भी लोक में गमन नहीं होता । 

देहपात के बाद ये सीधे परत्रह्म में विलीन हो जाते हैं । 
उनका परमात्मा से विभाग नहीं रहता । 


. ज्ञानी पुरुष की दो गतियाँ उसके संकल्प के अनुसार होती 


हैं । वह यदि मुक्त होने का संकल्प करता है तो वह यहीं 
ब्रह्म-सायुज्य को प्राप्त हो जाता है, परन्तु ब्रह्मलोक में' 
जाने का संकल्प करने पर वह देवयान मार्ग से ब्रह्मलोक 
को प्राप्त होता है। 


 ब्रह्मलोक में जाने वाले सभी साधक एवं उपासक इसी 


देवयान मार्ग से ही ब्रह्मलोक को जाते हैं। अन्य कोई 
माग नहीं है । 


कुछ अधिकार प्राप्त महापुरुष जेंसे वशिष्ठ, व्यास आदि 
लोक कल्याण के लिए कहीं भी आ-जा सकते हैं। सामान्य 
व्यक्तियों की भाँति उनका जन्म-मरण नहीं होता । वे 
परमेश्वर की आज्ञा से ही इस लोक में आते हैं एवं अपना 
कार्य करके पुनः परमात्मा में लीन हो जाते हैं। वे अन्य 
मुक्त पुरुषों से भिन्‍न होते हैं । 

(क) मृत्यु के बाद जीवात्मा की गति-- 


ब्रह्मविद्या में तीन प्रकार के उपासक होते हैं-(१) जो 
इसी जीवन से जीवन्मुक्त होकर सीधे परमात्मा को प्राप्त 
हो गये हैं (इसका वर्णन पहले किया जा चुका है) | 
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(२) जो परब्रह्म को प्राप्त न होकर ब्रह्मलोक में जाकर 
वहाँ के भोगों को भोगते हैं। (३) जिनको परब्रह्म की 
प्राप्ति नहीं हुई है । 

५७४. ब्रह्मलोक में जाने वाले एवं साधारण मनुष्य के देहपात 
पर सर्वप्रथम वाणी के साथ समस्त इन्द्रियाँ मन में स्थित 
हो जाती हैं। मन प्राण में, प्राण जीवात्मा में तथा 
जीवात्मा पाँचों सूक्ष्म भूतों में स्थित हो जाता है। यही : 
सूक्ष्म भूत समुदाय तेज से मिला हुआ है इसलिए इसे तेज 
भी कहते हैं । यही इसका सूक्ष्म शरीर है । 

>७५. ब्रह्मलोक में जाने वालों का तथा साधारण मनुष्यों का, 
जिनका पुनर्जन्म होता है, सुक्ष्म भूत सम्र॒ुदाय में स्थित 

. होने तक का मार्ग एक ही है क्‍योंकि ब्रह्मलोक में भी 
जीवात्मा सूक्ष्म शरीर से ही जाता है। अन्य लोकों में 
गमन भी सूक्ष्म शरीर से ही होता है। यह सक्ष्म शरीर 
मुक्तावस्था की प्राप्ति तक रहता है । जब तक साधारण 
मनुष्य का पुनर्जन्म नहीं होता तब तक वह प्रलय काल 
को भाँति कर्म संस्कार के सहित अज्ञान की स्थिति में 
रहता है। यह परमात्मा की प्राप्ति नहीं है। वह पर- 
मात्मा में विलीन नहीं होता । 

७६. स्थल शरीर का दाह कर देने से इस सूक्ष्म शरीर का 
नाश नहीं होता, न उसको कोई कष्ट होता है। स्थ्ल 
शरीर की यह गर्मी सूक्ष्म शरीर (तेज) की ही है जिसके 
निकलने पर शरीर ठंडा हो जाता है । 





५७७. मरणासन्न मनुष्य के समस्त इन्द्रियाँ, प्राण तथा अन्तः 
करण के लिग शरीर में एक हो जाने पर हृदय के अग्न- 
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भाग में प्रकाश हो जाता है। ब्रह्मवेता की यह ज्योति 

ब्रह्म रन्थ्र मार्ग से निकलती है तथा ब्रह्मलोक में जाने 

वाले की यह ज्योति सुषुम्णा नाड़ी से निकलती है। 

"/ंक मनुष्यों की कर्मानुसार अन्य मार्गों से निकलती 
। 

७८. ब्रह्मवेत्ता की जीवात्मा स्थूल शरीर से निकलकर पहले 
सूर्यलोक (तेज) में जाती है जो ब्रह्मलोक का द्वार है । यह 
साधारण मनुष्यों के लिए बन्द रहता है। इस तेजोमय 
पदार्थ (सूयं) की गति ब्रह्मलोक तक है। इसी मार्ग से 
ज्ञानी ब्रह्मलोक तक पहुंच जाता है। ब्रह्मलोक में जाने 
वाले ज्ञानी के लिए रात्रि या दक्षिणायन काल की कोई 
बाधा नहीं है । 

७९. ब्रह्मलोक में जाने वाले इस मागे को अचि मार्ग, उत्तरा- 
यण मार्ग और देवयान मार्ग कहा गया है। यह एक ही 
मार्ग है, भिन्‍नत-भिन्‍न मार्ग नहीं है। सभी साधक इसी 
मार्ग से जाते हैं। यह मार्ग विभिन्‍न लोकों में ही होकर 
जाता है जिनको अभिमानी पुरुष इन्हें आगे के लोकों में 
पहुंचा देते हैं। ये सूक्ष्म शरीरधारी देवता होते हैं। यह 
ब्रह्मतोक ब्रह्मा अथवा हिरण्यगर् को प्राप्त होने से है 
जिसे कार्य-ब्रह्म कहा जाता है | यह ब्रह्म का लोक है जहाँ 
जीवात्मा अनन्त काल तक रहता है तथा प्रलयकाल में 
वह ब्रह्मा के सहित परब्रह्म में लय हो जाता है। इनका 

_पुनरागमन नहीं होता । 


5०. ब्रह्मलोक में पहुँचे ज्ञानियों का सब लोकों में इच्छानुसार 
गमन होता है। 
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८१. ब्रह्मलोक में पहुँचे हुए मुक्तात्माओं का केवल वहाँ के 


वार: 


८३. 


८४. 


८४५. 


दिव्य भोगों को ही भोगने का अधिकार है। उन्हें जगत्‌ 
की उत्पत्ति, संचालन तथा प्रलय का कार्य करने का 
अधिकार नहीं है | यह कार्य परब्रह्म का ही है। ये ब्रह्मा 
के अधीन रहते हैं अतः सृष्टि के कार्यों में हस्तक्षेप करने 
का उनका अधिकार नहीं है, न उनकी शक्ति ही है । 


प्राण जीवात्मा का उपकरण है तथा इन्द्रियों से श्रेष्ठ है 
क्योंकि उसके निकल जाने पर सभी इन्द्रियाँ व्यर्थ हो 
जाती हैं किन्तु यह जीवात्मा के अधीन है एबं जड़ है । 
केवल जीवात्मा ही चेतन है। प्राण के संयोग से ही 
जीवात्मा एक शरीर से दूसरे शरीर में जाता है । 


मृत्यु के बाद जीवात्मा स्थूल शरीर का त्याग करके अन्य 
सभी सूक्ष्म तत्वों को साथ लेकर जाता है जो बीज रूप 
है । इन्हीं से पुन: नया शरीर धारण करता है। 


पुण्य कर्म करने वाले देवयान या पित॒यान मार्ग से स्वर्ग 
लोक को जाते हैं तथा पाप कर्मी नरक में जाते हैं । 
राजसी लोग पुन: इस मृत्यु लोक में जन्म लेते हैं । यह 
तीसरी गति है। 


स्वग्गे से पुन: लौटने वाले जीव भोग समाप्ति पर क्रमशः 


आकाश, वायु, धूम, मेघ, वर्षा, अन्न, वीर्य में परिवर्तित 
होकर मनुष्य योनि में जन्म लेते हैं। इस प्रकार वे सक्ष्म 
से स्‍्थूल शरीर धारण करते हैं। इस यात्रा में विलम्ब 
नहीं होता । 





ब्रह्मसत्र : वेदान्त दर्शन 
१. पहला शअ्रध्याय : समन्वयाध्याय 


१. पहला पाद 


सत्र--१. अथातो “ब्रह्मजिज्ञासा।' 


भावार्थ : अब यहाँ से ब्रह्म विषयक विचार आरम्प्न किया 
जाता हे । 


 व्याख्या--भगवान वेदव्यास अपने शिष्यों को भारतीय 
अध्यात्म के कई विषयों का उपदेश देते हैं। इसी उपदेश के 
क्रम में वे अब ब्रह्म विषयक विचार आरम्भ करते हैं । इसमें 
ब्रह्म के स्वरूप, उसका महत्व, उसका अन्य मतों से अविरोध, 
इसकी साधना विधि तथा इसे ज्ञात करने पर क्या फल होता 
है इसका पूर्ण विवेचन किया गया है। भारतीय दशन में ब्रह्म 
ही एकमात्र स्वोपरि सत्ता है जिससे सृष्टि का निर्माण होता 
है । वही एक ऐसा तत्व है जो सृष्टि के आदि, अन्त एवं मध्य 
में उपस्थित रहता है। वह सर्व व्याप्त है। वही इस सृष्टि रूप 
में अभिव्यक्त होता है। इससे भिन्‍न कुछ है ही नहीं । श्रुति 
कहती है नेह नानास्ति किचन! (यहाँ कुछ भी नाना नहीं हैं) 
भिन्‍नता की प्रतीति केवल उस ब्रह्म के अज्ञान के कारण है। 
जिन्होंने इसे नहीं जाना वे ही सृष्टि में भिन्‍नता देखते हैं जबकि 
इसको जान लेने पर ज्ञान का प्रकाश होता है। जिससे इन सभी 
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भिन्‍नताओं में एकत्व का अनुभव होता है इसी एकत्व के अनुभव 
से अज्ञान रूपी ग्रन्थि का भेदन होता है जिससे मनुष्य इन 
अज्ञान रूपी बन्धनों से मुक्त हो जाता है जो जीव की परमगति 
ड़ 
वेदान्त ग्रंथ (उपनिषदों) में ब्रह्म की जिस प्रकार की 

व्याख्या की गई है उन्हीं के प्रमाण स्वरूप इस ग्रंथ की रचना 
ब्रह्म जिज्ञासा' से की गई है जिसको जानने का अन्तिम फल 
है 'मुक्ति'। अतः ब्रह्म को जान लेने पर जीव का फिर पुनरागमन 
नहीं होता । वह सदा के लिए इस भवबन्धन से मुक्त हो जाता 
है । इस कारण ब्रह्मज्षान का ही सर्वोपरि महत्व है । अन्य 
किसी कर्म या साधन से मुक्ति नहीं होती क्‍योंकि सभी कर्म 
एवं साधन परिणामी हैं तथा व्यक्ति उसी से बंध जाता है। 
इसलिए ब्रह्मज्ञान ही एक मात्र ज्ञान है जो मुक्ति का कारण 
है। श्रुति यह भी कहती है, 'ऋते ज्ञानान्न मुक्ति' (ज्ञान के 
बिना मुक्ति नहीं होती |) यह ज्ञान '्रह्मज्ञान' ही है जिसकी 
जिज्ञासा से इस ग्रंथ का आरम्भ किया गया है । 

सुत्र-- २. जन्माद्यस्थ यत: ॥! 


भावार्थ : इस जगत्‌ के जन्म आदि जिससे होते हें बह ब्रह्म 
है । 


व्याड्या--इस सूत्र में बताया गया है कि वही ब्रह्म एक 
मात्र मूल तत्व हैं जिससे सृष्टि की रचना होती है, उसी में 
स्थित रहकर सुव्यवस्थित रूप से संचालित होती है तथा प्रलय- 
काल में उसी में विलीन होकर उसी के समान हो जाती है । 
इस प्रकार सृष्टि के आदि एवं अन्त में वही शुद्ध स्वरूप में 
रहता है। मध्य में जो आकार रूप, रंग आदि दिखाई देते है 
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वह सब उसी की अभिव्यक्ति है । वही निर्गुण निराकार ब्रह्म 
सगुण एवं साकार रूप से सृष्टि में अभिव्यक्त हुआ है। इस 
लिए यह सुष्टि किसी प्रकार उस ब्रह्म से भिन्‍न नहीं है । सृष्टि 
में दो तत्व ही नहीं हैं फिर भिन्‍नता कंसे हो सकती है ? इस 
लिए इसका मूल कारण वही ब्रह्म है। सृष्टि में जड़, चेतन, 
पदार्थ, जीव, मनुष्य सभी का जो मूल कारण है, वही ब्रह्म है । 
उसी से इनका जन्म होता है । 


सुत्न--३. 'शास्व्रयोनित्वात्‌ ॥ 


भावार्थ : शास्त्र में उस ब्रह्म को जगत्‌ का कारण बताया 
गया है इसलिए इसे मानना उचित है । 


व्याख्या- यह ब्रह्म अति सूक्ष्म तत्व हैं, वेज्ञानिकों के पर- 
माणु तथा ऊर्जा से भी अतिसूक्ष्म है उसे इंद्वियों से नहीं देखा 
जा सकता, यह मन तथा बुद्धि का भी विषय नहीं है, इसे 
तर्क से भी नहीं जाना जा सकता अतः यह सामान्य व्यवित के 
जानने में नहीं आ सकता । इसको जानने की एक ही विधि है 
ध्यान और समाधि जिसमें पहुंचने पर इसकी अनुभूति होती है 
इसलिए हर व्यक्ति इसकी सत्ता से अनभिज्ञ ही रहता है। 
कन्तु कुछ व्यक्तियों ने इसे जाना है, जिसकी व्याख्या वेद उप- 
विषद्‌ गीता आदि में की है। इसलिए अन्‍य व्यक्तियों के लिए 
जिन्होंने इसे प्रत्यक्ष नहीं किया है, ये शास्त्र ही प्रमाण हैं, 
तथा जिन्होंने इसे प्रत्यक्ष किया है वे स्वयं ही प्रमाण है। 
उनमें श्रद्धा रखते हुए इसे स्वीकार करना ही उचित है । 
दुनिया में जितना ज्ञान है वह हर व्यक्ति का अनुभव किया 
हुआ नहीं है। सभी पुस्तकों से ही आया है, शास्त्रों से आया 
है, इसलिए उसी को प्रमाण मानना उचित है । मह॒षि पतंजलि 
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ने प्रत्यक्ष, अनुमान और आगम भेद से प्रमाण को तीन प्रकार 
का बताया है (योग० समाधि० ७।) विद्वानों, ज्ञानियों के 
वचन तथा शास्त्रों के वचन ही आगम प्रमाण हैं जिन्होंने 
प्रत्यक्ष देखा है । जगत्‌ की उत्पत्ति का कारण शास्त्रों में ब्रह्म 
को ही बताया गया है इसलिए इसे प्रमाण मानकर स्वीकार 
कर लेना ही उचित है । 
सुत्न--४« तत्त, समन्वयात्‌ ।' 
भावार्थ : तथा यह ब्रह्म समस्त जगत में पूर्ण रूप से व्याप्त 
, होने के कारण उपादान भी है। 
व्याख्या--श्रुतियों में उल्लेख है कि वह ब्रह्म इस सृष्टि का 
निमित्त एवं उपादान कारण दोनों है क्योंकि वही सम्पूर्ण जगत 
में पूर्ण रूप से व्याप्त है। जगत्‌ उससे किसी प्रकार भिन्‍न नहीं 
है । वह कुम्भकार जंसा निमित्त कारण नहीं है। 
जो अपने से भिन्‍न उपादान कारण मिट्टी लेकर बतंन 
बनाता हूँ | कुछ शास्त्र प्रकृति (उपादान कारण) को ब्रह्म से 
भिन्‍न मानकर व्याख्या करते हैं किन्तु वेदांत दर्शन कहता; है 
कि यह उपादान कारण प्रक्ृति भी ब्रह्म से भिन्‍न नहीं है बल्कि 
उसी से उत्पन्न हुईं है। मुण्डक उपनिषद्‌ में कहा है, जिस 
प्रकार मकड़ी जाले को बनाती है और उसे निगल जाती है, 
तथा जिस प्रकार पृथ्वी से नाना प्रकार की औषधियाँ उत्पन्न 
होती हैं, और जिस प्रकार जीवित मनृष्य से केश और रोएँ 
उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार अविनाशी परब्रह्म से इस स॒ष्टि में 
सब कुछ उत्पन्न होता है ।' ह 
/ (मुण्डक उप० १/१/७) 
इस प्रकार इस सृष्टि का उपादान कारण प्रकृति उस,ब्रह्म 
से भिन्‍न नहीं है। उसी से उत्पन्न हुई है। 
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गीता (७/४ एवं ७/५) में भगवान्‌ कृष्ण ने कहा है कि 
“पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश तथा मन, बुद्धि, अहंकार 
यह आउठ प्रकार के भेदों वाली मेरी जड़ प्रकृति अपरा प्रकति 
है तथा दूसरी जीव रूप 'परा प्रकति' अर्थात चेतन प्रकृति है 
जिससे यह सम्पूर्ण जगत धारण किया जाता है। इससे स्पष्ट 
है कि उपादान कारण यह प्रकति उसी परब्रह्म की ही शक्ति 
है । उससे भिन्‍न नहीं है । 

+ म उपनिषद्‌ (६/३) में उल्लेख है कि उसी पर- 
मात्मा ने उस जड़ प्रकति की रचना का कर्म करके उसका 
निरीक्षण कर फिर चेतन तत्व का जड़-तत्व से संयोग कराके 
इस जगत की रचना की । 

इस प्रकार शास्त्रों के प्रमाणों से यही सिद्ध होता है कि 
वह परब्रह्म ही इस सृष्टि का निमित्त एवं उपादान कारण 
दोनों है । उससे भिन्‍न कुछ है ही नहीं तो उससे प्रथक उपादान 
कारण कहाँ से आ सकता है । 


सुत्र--५. ईक्षतेतशिब्द्म' 
भावार्थ : श्रति में ईक्ष धातु का प्रयोग होने के कारण 
शब्द प्रमाण-शब्य प्रधान (जड़ प्रकृति) जगत्‌ का 
कारण नहीं है । 
व्याख्या--उपनिषदों में सष्टि रचना के प्रसंग में 'ईक्षण' 
शब्द का प्रयोग हुआ है अर्थात्‌ उस सत्‌ ने ईक्षण-संकल्प किया 
कि मैं बहुत हो जार । छांदोग्य उपनिषद्‌ में कहा है, तदेक्षत 
बहुस्यां प्रजायेत' (६/२/३)। चूंकि प्रकृति जड़ है जिससे उसमें 
संकल्प नहीं हो सकता । संकल्प चेतन से ही संभव है। इस- 
लिए जड़ प्रकृति को सृष्टि का उपादान कारण नहीं माना 
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जा सकता । उस ब्रह्म में ही सृष्टि रचना की समस्त शक्तियाँ 
निहित थीं जिनका प्रकटीकरण संकल्प से हुआ जिससे इस जड़ 
चेतनमय सृष्टि का निर्माण हुआ। प्रकृति नाम का ब्रह्म से 
भिन्‍न कोई तत्व नहीं था जिसका उपयोग करके ब्रह्म ने सृष्टि 
रचना का कार्य किया हो | यह प्रकृति भी उसी की शकित है 
ऐसा भाव है | ऐतरेयोपनिषद्‌ १/१/१ में उल्लेख है, 'यह जगत 
प्रकट होने से पहले एक मात्र आत्मा (परमात्मा, ब्रह्म) ही था, 
उसके सिवा दूसरा कोई भी चेष्टा करने वाला नहीं था | उसने 
निश्चय ही लोकों की रचना करूँ इस प्रकार विचार किया । 
इस प्रकार सृष्टि का कारण एक मात्र ब्रह्म ही है, अन्य कोई 
नहीं । 
सूत्र--६. गोणश्चेत्रात्मशब्दात' 
भावार्थ -यदि यह कहो कि ईक्षण का प्रयोग गौण वृत्ति से 
प्रकृति के लिए हुआ है तो यह ठीक नहीं है, 
क्योंकि वहाँ आत्म शब्द का प्रयोग है। 
व्याख्या-- ऊपर यह बताया गया है कि सुष्टि के आरम्भ 
में एक ही परमात्म तत्व (ब्रह्म) था । दूसरा कोई था ही नहीं, 
फिर उस ब्रह्म से भिन्‍न, प्रकति तत्व की कल्पना किस प्रकार 
की जा सकती है'। अतः प्रकति जेसी कोई गौण वत्ति थी ही 
नहीं । वही एक ब्रह्म तत्व सर्व व्याप्त था । इसलिए सृष्टि की 
उत्पत्ति का एक मात्र वही कारण है तथा यह सष्टि उसी का 
कार्य है, वही एक अनेक रूपों में अभिव्यक्त होकर सृष्टि का 


रूप लेता है। इस प्रकार सृष्टि का कारण प्रकति को मानना 
उचित नहीं है । 


बुत्र--७. 'तन्निष्ठस्थ मोक्षोपदेशातु' 
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भावार्थ -उसमें (परब्रह्म में) स्थित होने वाले व्यक्ति की 
मुक्ति बतलाई गई है, इसलिए प्रकृति को जगत्‌ 
का कारण नहीं माना जा सकता। 


व्याख्या--वेदों का सार ही उपनिषद्‌ हैं जिनमें यह स्पष्ट 
उल्लेख है कि 'उस ब्रह्म ने स्वयं ही अपने आप को जड़-चेत- 
नात्मक जगत्‌ के रूप में प्रकट किया (तदात्मानं स्वयम्रकुरुत) 
(तेत्तिरीयोपनिषद्‌ ), तथा जो जीवात्मा उस परब्रह्म में अविचल 
भाव से स्थित हो जाता है तो वही उसकी मुक्ति है। कहीं 
भी यह नहीं कहा गया है कि प्रकृति में स्थित होने से मुक्ति 
होती है । जो सृष्टि का आरम्भ है वही अन्त है क्योंकि सृष्टि 
की गति वर्तुलाकार है । जहाँ से आरम्भ हुआ वहीं पुनः पहुंच 
जाना मुक्ति है। अन्य स्थानों अथवा लोकों में पहुँचना मुक्ति 
नहीं है। इसलिए प्रकृति को जगत्‌ का कारण नहीं माना जा 
सकता | सुष्टि का निर्माण एवं विस्तार चेतन से ही होता है। 
जड़ से संभव नहीं है । विज्ञान भी जड़त्व के नियम में यही 
कहता है कि जड़ को जिस स्थिति में रखा जायेगा वह अनन्त 
काल तक उसी स्थिति में रहेगा जब तक अन्य कोई बाधा 
उसमें न आये । इसलिए प्रकृति स्वयं विकास नहीं कर सकती, 
एक से दो और दो से हजार होने की प्रक्रिया चेतन द्वारा ही 
होती है। जड़ द्वारा नहीं जड़ टूटकर विभाजित एवं पुन: संगठित 
हो सकता है किन्तु वह विस्तार को प्राप्त नहीं हो सकता । 
चेतन शक्ति ही विस्तार को प्राप्त होती है । 


सूत्र--८. हियत्वावचनाच्च । 


झावाथं-त्यागने योग्य नहीं बताये जाने के कारण भी 
'आत्मा' शब्द प्रकृति का वाचक नहीं हैं । 
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व्याख्या--शा स्त्रों में आत्मा शब्द उस चेतन ब्रह्म का ही 
वाचक है 'प्रकति' का नहीं । क्‍योंकि प्रकृति जड़ है जिसका 
चेतन के साथ संयोग होने पर सृष्टि रचना होती है तथा पुनः: 
प्रकति के त्याग से ही उस परत्रह्म की उपलब्धि होती है जिसे 
'मोक्ष' 'कैवल्य” आदि कहा गया है । जब तक प्रकृति का त्याग 
नहीं होता तब तक मोक्ष नहीं होता । पतंजलि ने कहा है-- 
क्‍ 'पुरुषार्थ शून्य गुणों का अपने कारण में विलीन हो जाना 
> 'कवल्य' है अथवा यों कहिये कि चित्त शक्ति का अपने स्वरूप 
में प्रतिष्ठित हो जाना केवल्य' है ।' (योग दर्शन ४/३४) । 
यह चित्त शक्ति चेतन स्वरूपा है तथा तीन गुणों से युक्त 
प्रकृति जड़ है । जब ये तीनों गुण पुरुषार्थ हीन (क्रियाहीन) हो 
जाते हैं तो प्रकृति अपना कार्य नहीं कर सकती जिससे वह 
अपने कारण में विलीन हो जाती है तथा वह चेतन शक्ति 
(चित्त शक्ति) अपने निज स्वरूप, ब्रह्म में प्रतिष्ठित हो जाती 
है, इसी को 'कैवल्य” अथवा 'मोक्ष” कहा गया है। इस प्रकार 
यह प्रकृति त्यागने योग्य है जो जड़ है । इसलिए आत्मा प्रकृति 
का वाचक नहीं है क्योंकि वही निज स्वरूप है जिसका त्याग 
संभव ही नहीं है। इसलिए वह आत्मा (त्रह्म) ही जगत का 
कारण है। उसी में निष्ठा का सवंत्र उपदेश किया गया है। 
उसके त्याग का नहीं । 


सूत्र €--“ह्वाप्ययात्‌ ।” 





भावार्थ : अपने में विलीन होना बतलाया गया है इसलिए 
'सत्‌ शब्द भी प्रकृति का वाचक नहीं हो सकता। 


व्या्या--शास्त्रों में उस परब्रह्म को सत्‌ चित्त व आनन्द 
स्वरूप बताया गया है। सत्‌ वह है जो नित्य है, शाश्वत है । 
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अनित्य एवं क्षण भंगुर को सत्‌ नहीं कहा जा सकता। गीता में 
कहा है-- 
“असत्‌ का तो अस्तित्व ही नहीं है और सत्त्‌ का अभाव 
नहीं है ।” “गीतीा/२/शर 
इस प्रकार जो भी विनाशशील है वह असत्‌ है। उस पर 
भरोसा नहीं किया जा सकता तथा सत्‌ का कभी अभाव 
नहीं होता क्योंकि वह नित्य है। चूँकि प्रकृति अनित्य है, 
शाइवत नहीं है। सत्‌ के ज्ञान के अभाव में ही वह नित्य जैसी 
प्रतीत होती है । यही भ्रम बन्धन का कारण है । जब सत्‌ का 
ज्ञान हो जाता है तो यह विनाशशील प्रकृति अपने कारण में 
विलीन हो जाती है जिससे वह सत्य मात्र ही शेष रह जाता 
है । वही उस परब्रह्म का स्वरूप है। यदि प्रकृति सत्‌ होती तो 
वह विलीन नहीं होती । इस प्रकार शास्त्रों के प्रमाणों से 'सत्‌ 
शब्द उस परकब्रह्य का ही वाचक है, जड़ प्रकृति का नहीं । 
प्रकति के विलीन होने पर जीवात्मा अपने ही सत्-स्वरूप पर- 
ब्रह्म में तद्रप हो जाता है। दोनों की भिन्‍नता की प्रतीति ही 
समाप्त हो जाती है यही उसका ब्रह्म में विलीन होना है । 
अपनी स्वतन्त्र सत्ता का अभिमान खोकर ब्रह्म के साथ एक 
रूपता का अनुभव करता है जो सत्‌ तत्व है। चूंकि अन्त में 
वही शेष रहता है इसलिए सृष्टि की उत्पत्ति का भी वही कारण 
है । अनित्य प्रकृति कारण नहीं हो सकती । 
सूत्र १०--“गतिसामभान्यात्‌ 
प्ावारे : सभी उपनिषद्‌ वाक्‍्यों को गति सामान्य रूप से 
चेतन परब्रह्म को ही जगत का कारण बताने में 
हैं। इसलिए प्रकृति को जगत्‌ का कारण नहों 
माना जा सकता । 
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व्याख्या--उपनिषदों में वेदों की ही व्याख्या है जिनमें 
सामान्य रूपसे उस चेतन परब्रह्म को ही जगत्‌ का कारण बताया 
गया है । वेदों के प्रमाण के कारण प्रकति को जगत्‌ का कारण 
मानना उचित नहीं है तथा तक संगत भी प्रतीत नहीं होता । 
मुण्डक उपनिषद्‌ (२/१/३) में कहा गया है 'इस परमेश्वर से 
प्राण उत्पन्त होता है, तथा मन, समस्त इन्द्रियाँ, आकाश, वाय, 
तेज, जल और सम्पूर्ण प्राणियों को धारण करने वाली पृथ्वी 
ये सब उत्पन्न होते हैं ।' इस प्रकार शास्त्र प्रमाणों से जगत्‌ की 

उत्पत्ति का कारण परब्रह्म ही सिद्ध होता है, प्रकृति नहीं । 

सुत्र ११--“श्र्‌ तत्वाच्च ।” 
भावार्थ : श्र तियों द्वारा जगह-जगह यही बात कही गई 
है, इसलिए पी परब्रह्म ही जगत का कारण सिद्ध 
होता है । 

व्याख्या--रवेताइवतर उपनिषद्‌ (६/६) में कहा गया है, 
जगत्‌ में कोई भी उसका स्वामी नहीं है, उसका शासक भी 
नहीं है। वह सबका परम कारण है तथा समस्त कारणों के 
अधिष्ठाताओं का भी.अधिपति है । कोई भी न तो उतस्रक्ा 
जनक है और न स्वामी ही है। इसी उपनिषद्‌ (६/१६) में 
कहा गया है, वह ज्ञात स्वरूप परमात्मा समस्त विश्व का 
सुष्टा है, प्रकति और जीवात्मा का स्वामी है । इस प्रकार सभी 
उपनिषदों में यही बात कही गई है कि वह परब्रह्म ही जगत्‌ 
का कारण है, प्रकृति नहीं। इसलिए इन श्रुतियों को प्रमाण 
मानते हुए इस परब्रह्म को ही जगत का निमित्त एवं उपादान 

कारण मानना उचित है । वह सभी कारणों का कारण है । 


सुत्र १२--“आनन्दमयो5भ्यासात्‌ ।” 








| 
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भावार्थ : श्र॒ ति में बार-बार आनन्द शब्द का प्रयोग ब्रह्म 
के लिए हुआ है इसलिए 'आनन्दसयय' शब्द पर- 
ब्रह्म का ही वाचक है । 
व्याख्य[--अभ्यास का अर्थ है बार-बार दोहराना । श्रुतियों 
में बार-बार यही बात कही गई है कि वह परब्रह्म आनन्दमय' 
है | ब्रह्म के स्थान पर आनन्द शब्द का ही प्रयोग हुआ है. 
जिससे सृष्टि की रचता होती है। यह आनन्द शब्द प्रकृति 
अथवा जीवात्मा के लिए प्रयुक्त नहीं हुआ है । इसलिए भी 
सृष्टि का कारण ब्रह्म ही है, अन्य नहीं। तैत्तिरीय उपनिषद्‌ 
(३/६) में कहा गया है, आनन्द ही ब्रह्म है, आनन्द से ही समस्त 
प्राणी उत्पन्त होते हैं, आनन्द में ही जीते हैं तथा अन्त में 
आनन्द में ही प्रविष्ठ होते हैं। यही आनन्द परब्रह्म है जो 
जगत्‌ का कारण है। जड़ प्रकृति जगत्‌ का कारण है यह कहीं 
सिद्ध नहीं होता । 
सूत्र १३--/विका रशब्दान्तेति चेन्‍न प्राचुर्यात्‌ 


भावार्थ : यदि कहो कि 'आनन्दस्या में मय (सयट) 

प्रत्यण विकार का बोधक होने से आनन्दय 

शब्द ब्रह्म का वाचंक नहीं हो सकता तो यह 

कथन ठीक नहीं है क्योंकि मयद्‌ (मय) प्रत्यय 

यहाँ प्रचरता का बोधक है (विकार का नहीं) । 

व्याख्या--इस सूत्र में मयट्‌ प्रत्यय से हुई इस भ्रान्ति का 

निराकरण किया गया है कि यह किसी विजातीय तत्व का 

सूचक नहीं हैं. बल्कि प्रचुरता का बोधक है. कि वह परब्रह्म 
आनन्दघन है । 


सुत्र १४--तद्धेतुव्यपदेशाच्च ।* 
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भावार्थ : उपनिषदों में ब्रह्म को उस आनन्द का हेतु 
बताया गया है इसलिए भी यहाँ मयद प्रत्यय 
विकार अर्थ का बोधक नहीं है । 


व्याख्या--इस सूत्र में भी उपनिषदों का प्रमाण देकर यह 
बताया गया है कि मय शब्द विकार का बोधक नहीं है, 
अपितु वह ब्रह्म सबको आनन्द प्रदान करने वाला होने से उसे 
आनन्दमय कहा गया है। वह अखण्ड आनन्द का भण्डार है । 
अतः यह प्रचुरता का बोधक है । 


सुत्र १५--“मान्त्रर्वाणकमेव च गीयते ।” 


भावाथ--तथा मन्तव्राक्षरों में जिसका वर्णन किया गया 
है, उस ब्रह्म का ही यहाँ प्रतिपादन किया जाता 

है। 
व्याख्या--ब्रह्म आनन्दमय है । उसमें कहीं दुःख है ही नहीं । 
समस्त दुःख उसकी अज्ञानता के कारण है, उसको तत्व रूप से 
नहीं जानने के कारण है । ब्रह्म के ज्ञान के अभाव में प्रकति को 
ही सत्य एवं नित्य मानकर भोगासक्त हो उसी में रमण करना 
ही सभी दुःखों का कारण है । जो उस परब्रह्म को जान लेता है 
वह सम्पूर्ण दु:खों से मुक्त होकर आनन्द में स्थित हो जाता है । 
यदि ब्रह्म आनन्दमय नहीं है तो उसे प्राप्त करने की चेष्टा 
कौन करता ? विभिनन ज्ञास्त्रों में उसके स्वरूप का वर्णन 
मिलता है। तैत्तिरीय उपनिषद्‌ (२/१/१) में कहा गया है, 
सत्यज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (ब्रह्म सत्य, ज्ञान स्वरूप और अनन्त है)। 
यही मन्त्राक्षर हैं जिसमें ब्रह्म का वर्णन किया गया है । इसी 
ब्रह्म को ब्राह्मण ग्रन्थों में 'आनन्दमय' कहा गया है । यह सृष्टि 
आनन्द से ही उत्पन्न होती है, आनन्द में ही स्थित है तथा 
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आनन्द में ही विलीन हो जाती है। आनन्द का अर्थ प्रसार भी 
है । जो निरन्तर विकास को प्राप्त होता जाय, जिसकी निर- 
न्तर वृद्धि होती जाय । उसे भी “आननन्‍्द' कहते हैं। इस प्रकार 
सभी मन्त्राक्षरों में आनन्दमय शब्द ब्रह्म का ही वाचक है अन्य 
किसी का नहीं । 


सुत्र १६--“नित रो5नु पपत्ते: । 


भावार्थ : ब्रह्म से भिन्‍त जो जोवात्मा है वह आनन्दमय 
नहीं हो सकता । क्योंकि पूर्वांपर के वर्णन से यह 
बात सिद्ध नहीं होती । 


व्याख्या--सूत्र १२ में स्पष्ट किया गया है कि इस सृष्टि 
की रचना आनन्द से ही हुई है, यह आनन्द में ही स्थित है तथा 
अन्त में आनन्द में ही प्रविष्ठ होती है । आनन्द ही ब्रह्म है ।* 
(तेत्तिरीय उपनिषद्‌ ३/६) इसी प्रकार इसी उपनिषद्‌ में 
(२/६) में कहा है, उसने विचार किया कि मैं बहुत हो जाऊँ। 
उसने तप (संकल्प) करके समस्त जगत्‌ की रचना की तथा वह 
उसी में प्रविष्ठ हो गया । इससे यही सिद्ध होता है कि वह 
ब्रह्य ही आनन्दमय है जिसने सृष्टि की रचना की। यह 
जीवात्मा का सूचक नहीं है क्योंकि जीवात्मा स्वज्ञ नहीं, अल्पन्ञ 
है तथा सीमित है, बन्धन में है। उसकी शक्तियाँ सीमित हैं 
जिससे वह सृष्टि की रचना नहीं कर सकता । अतः आनन्दमय 
शब्द ब्रह्म का ही वाचक है, जीवात्मा का नहीं । 
सुत्न १७--“भेदव्यपदेशाच्च ।* 
भावार्थ : जीवात्मा और परमात्मा को एक दूसरे से 
घमिन्‍न बतलाया गया है। इसलिए भी (आनन्दमय 
शब्द जीवात्मा का वाचक नहीं हो सकता) । 
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व्याख्या--जीवात्मा और परमात्मा में भेद है । जीवात्मा 
-एकदेशीय है, परमात्मा स्वव्यापी है। जीवात्माएं अनेक हैं, 
परमात्मा एक हैं । जीवात्मा राग, द्वेष, पुरुषार्थ, सुख-दु:ख, 
जानना आदि गुणों वाली है, परमात्मा इनसे परे इसका साक्षी 
मात्र है। प्राण, अपानत्त, निर्मल, उन्मेष, जीवन, मन, गति, 
'इन्द्रिय आत्मा के लिग अर्थात्‌ कर्म और गुण है | जीव व्याप्य 
है, ईश्वर व्यापक है। जसे शरीर में जीवात्मा रहती है व 
'जीवात्मा में परमेश्वर व्यापक है। वह जीवात्मा से भिन्‍न रह 
कर जीव के पाप-पुण्यों का साक्षी होता है । जीवात्मा भोग एवं 
उनके फल का भोकक्‍ता होता है, परमात्मा दुष्टा मात्र होता है। 
परमात्मा शरीर में जीव को प्रवेश कराकर स्वयं जीव के 
भीतर अनुप्रविष्ठ हो जाता है। जीवों के कतंग्य अकतंव्य कर्म 
'ईववर नहीं करता, जीव ही करता है। इस प्रकार आनन्दमय 
:शब्द जीवात्मा का वाचक नहीं हो सकता वह परब्रह्म का ही 
वाचक है । 
'सुत्र १८--कामाच्च नानुमानापेक्षा । 


भावार्थ : तथा आनन्दमर्या में कामना का कथन होने से 
यहां कल्पित जड़ प्रकृति को आनन्दसय' शब्द से 
ग्रहण करने की आवश्यकता नहीं है । 
व्याख्या--तैत्तिरीय उपनिषद्‌ (२/६) के अनुसार “उसने 
कामना की कि मैं बहुत हो जाऊँ। इस प्रकार आनन्दमय परब्रह्म 
में ही सृष्टि कामना का होना बताया गया है । कामना करना 
चेतन्य से ही संभव है । जड़ प्रकृति कामना नहीं कर सकती । 
इसलिए आननन्‍्दमय' शब्द प्रकति का वाचक नहीं हो सकता । 
वह उस चैतन्य परब्रह्म का ही वाचक है। 
सुत्र १९--/अस्मिन्नस्थ च तद्योगं शास्ति ।” 
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भावाथे : इसके सिवा इस प्रकरण में इस जीवात्मा का 
उस आनन्दसय से संयुक्त होना (मिल जाना) 
बतलाती है, इसलिए जड़ प्रकृति या जीवात्मा 
आनन्दमय नहीं हे । 


व्याख्या--यह जीवात्मा परमात्मा से भिन्‍न है यह पहले 
बताया गया है। इस भिन्‍नता का कारण उसकी अहंता, ममता 
तथा आसक्ति है जिसके कारण वह परब्रह्म को भूलकर प्रकृति 
के भोगों की ओर आकषित होती एवं उसके फल भोगती है। 
किन्तु जब उसका भीगों से वेराग्य हो जाता है तो वह प्रकृति 
से अलग होकर पुनः उस परब्रह्म में लीन हो जाती है। इसी 
को योग कहा जाता है। जब तक यह जीवात्मा प्रकृति से 
संयुक्त रहती है तब तक उसके जन्म-मृत्यु व दुःखों का अन्त 
नहीं होता किन्तु जब वह परमात्मा से संयुक्त हो जाती है तो 
वह परमानन्द का अनुभव करती है। इससे भी यही सिद्ध 
होता है कि यह प्रकृति और जीवात्मा आनन्दमय नहीं है बल्कि 
वह परमात्मा ही आनन्दमय है जिसमें यह अपने प्रक्ृति के 
विकारों को छोड़कर संयुक्त होती है। वही उसका परमपद है 
अतः वह परमात्मा ही आनन्दमय है, अन्य कोई नहीं । 
सूत्र २०--अन्तस्तद्धभ्नोपदेशात्‌ ।* 
भावार्थ : हृदय के भीतर शयन करते वाला विज्ञानमय 
तथा सर्य मण्डल के भीतर स्थित हिरण्पसय पुरुष 
ब्रह्म है, क्योंकि उसमें ब्रह्म के धर्मों का हो उपदेश 
किया गया है। 
व्याख्या--व्‌ हृदारण्य का छांदोग्य आदि उपनिषदों में हृदय 
के भीतर स्थित विज्ञानमय पुरुष के, तथा सूर्यमण्डल के भीतर 
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स्थित जिस हिरण्यमय पुरुष के लिए जिन विशेषणों का वर्णन 
किया गया है वे विशेषण ब्रह्म में ही संभव है । ये अन्य किसी 
जीवात्मा के धर्म नहीं हो सकते । इसलिए उस विज्ञानभय तथा 
पुरुष को ही ब्रह्म समझना चाहिए, अन्य किसी को नहीं । 
सूत्र २९--“भेदव्यपदेशाच्चान्य: 

भावार्थ : तथा भेद का कथन होने से सूर्य मण्डलान्तवर्ती 


हिरण्यमय पुरुष सूर्य के अधिष्ठाता देवता से 
प्िन्न हे । 


व्याख्या-वृहदा रण्यक उपनिषद्‌ में उल्लेख है कि वह सूर्य 
का अन्तेवर्ती है जिसे सूये नहीं जानता । सूथ भी उसका शरीर 
| है । वही सूर्य के भीतर रहकर उसका नियमन करता है, वह 
तुम्हारा आत्मा अन्‍्तर्यामी अमृत है । इस प्रकार जो समस्त 
सृष्टि का नियमन करने वाला है, जो सूर्य, शरीर आदि में 
स्थित है वह ब्रह्म से भिन्‍न अन्य कोई देवता अथवा जीवात्मा 
नहीं हो सकता क्योंकि वही एकमात्र परब्रह्म समस्त सुष्टि का 
कर्ता, नियमन करने वाला है। इसलिए वह डस ब्रह्म का ही 
वाचक है । सूर्य का अधिष्ठाता देवता से वह भिन्‍न है । 
सूत्र २२ -“आकाशस्तल्लिगात्‌ ।” 


भावार्थ--वहाँ “आकाश” शब्द परकब्रह्म परमात्मा का ही 
वाचक है, क्योंकि जो लक्षण बताये गये हैं, वे 

उस ब्रह्म के ही हैं । 
व्याख्या--उपनिषदों में वर्णन है कि ये समस्त भूत नि:- 
सन्देह आकाश से ही उत्पन्न हुए हैं और आकाश में ही विलीन 
होते हैं। आकाश ही इन सबसे श्रेष्ठ और बड़ा है। वही इन 
सबका परम आधार है' (छांदोग्य उप० १/६/१) शास्त्रों में 
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आकाश के तीन रूप बताये हैं। एक भूताकाश है, दूसरा 
चित्ताकाश है तथा तीसरा चिदाकाश है। यह चिदाकाश ही 
ब्रह्म है जो समस्त सृष्टि का कारण है। वही सबसे श्रेष्ठ और 
बड़ा है जिसके भीतर यह समस्त ब्रह्माण्ड समाया हुआ है तथा 
अन्त में उसी में विलीन हो जाता है । सभी उसी के आधार पर 
स्थित है । ये सब काय उसी ब्रह्मा के हैं अत: यह आकाश' शब्द 
उसी पक का वाचक है। जीवात्मा तथा प्रकृति इसका वाचक 
नहीं है । 


सूत्र २३--“अत एव प्राण: ।” 
भाषा : इसलिए प्राण भी ब्रह्म ही है । 


व्याख्या--छांदोग्य उपनिषद्‌ (१/११/५) में कहा गया है, 
“निश्चय ही ये सब भूत प्राण में ही विलीन होते हैं और प्राणों 
से ही उत्पन्न होते हैं ।' यहाँ भी 'प्राण' का अर्थ इस प्राणवायु 
से नहीं है क्योंकि प्राणवायु से सृष्टि की रचना नहीं हो सकती 
न इसमें विलीन ही होती है। यह प्राणतत्व उस ब्रह्म की ही 
शक्ति है जिससे सृष्टि में क्रिया एवं हलचल होती है। किन्तु 
अकेला प्राण सृष्टि की रचना नहीं कर सकता । इसलिए यहाँ 
प्राण उस ब्रह्म का ही वाचक है। 
सत्र २४--“ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌ ।* 

भावार्थ : उक्त ज्योति के चार पादों का कथन होने से 

ज्योति' शब्द वहाँ ब्रह्म का वाचक है।' 

व्याख्या-छान्दोग्य उपनिषद्‌ (३/१२/६) में उल्लेख है कि 
“उस ज्योतिमय ब्रह्म के चार पाद हैं तथा यह समस्त भूत समु- 
दाय उसका एक पाद है। शेष तीन पाद अमृत स्वरूप तथा 
परम धाम में स्थित हैं ।। इसी उपनिषद्‌ में (३/१३/७) में 
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उल्लेख है कि इस स्वर्गलोक से ऊपर परम ज्योति प्रकाशित 
हो रही है, वह उस सर्वोत्तम परमधाम में प्रकाशित हो रही है 
वह निःसन्देह यही है जो कि इस पुरुष में आन्तरिक ज्योति है।' 
इनमें ज्योति शब्द उस ब्रह्म का ही वाचक है, जीवात्मा तथा 
प्रकृति का नहीं । इसी ब्रह्म के लिए ज्योतिषां ज्योति' कहा 
गया है कि वह समस्त ज्योतिमय पदार्थों की ज्योति है । इस 
प्रकार ज्योति शब्द उस ब्रह्म! का ही वाचक है यह सिद्ध होता 
है । 

सूत्र २५-- छन्दो5प्रिधानान्नेति चेन्‍्न तथा चेतो5पंण।निगदात्‌ 

तथाहि दर्शनम्‌ ।” 


भावाथथ--यदि कहो गायत्री छन्‍्दर का कथन होने के कारण 
उसी के चार पादों का वर्णन है, ब्रह्म के चार 
पादों का वर्णन नहीं है। तो यह ठीक नहीं है 
क्योंकि उस प्रकार के वर्णन द्वारा ब्रह्म में चित्त 
का समपंण बताया गया है वसा ही वर्णन द्सरी 
जगह भी देखा गया है । 


व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (३/१२/१) में गायत्री छन्द 

का वर्णन है । गायत्री के भी चार पाद माने गये हैं । इस प्रकार 

यह शंका होती है कि सूत्र २४ में जिन चार पादों का वर्णन 

आया है वह ब्रह्म का नहीं गायत्री छंद का ही वाचक है । क््न्ति 

यह कथन ठीक नहीं है । इसका कारण है कि ब्रह्म की ज्ञान शक्ति 
को ही गायत्री” कहा गया है तथा उसकी क्रिया शक्ति को 
सावित्री! कहा गया है। जड़ चेतनमय सृष्टि में ज्ञान एवं 
क्रिया दोनों की अनिवार्यता है तथा ब्रह्म में ही दोनों शक्तियाँ 
निहित हैं । इसलिए यहाँ चार पादों में उस ब्रह्म का ही वर्णन 
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है गायत्री का नहीं, क्योंकि चित्त का समर्पण ब्रह्म में ही होता 
है$। इसलिए यह ब्रह्म का ही वाचक है। 
सत्र २६--“भूतादिपादव्यपदेशोपयत्तेश्चवस्‌ । 
भादार्थ : भूत आदि को पाद बतलाना युक्तिसंगत हो 
सकता है, इसलिए भी ऐसा ही है । 
व्याख्या-- इसी उपनिषषद्‌ में गायत्री को भूत, पृथ्वी, 
शरीर और हृदय रूप चार पादों से युक्त बताया गया है तथा 
उसकी एकता ब्रह्म के साथ स्थापित की गई है। इससे स्पष्ट 
होता है कि इसमें गायत्री शब्द 'ब्रह्म' का ही वाचक है, गायत्री 
छन्‍्द का नहीं । ये समस्त भूत गायत्री छन्‍्द का एक पाद नहीं 
है बल्कि उस ब्रह्म का ही एक पाद है । 
सूत्र २७--“उपदेशभेदास्नेति चंन्‍नोभयस्मिल्नप्यविरोधात्‌ । 
भावार्थ--यवि कहो कि उपदेश में भिन्‍नता होने से गायत्री 
शब्द 'ब्रह्म' का वाचक नहों है तो यह कथन ठीक 
नहीं है क्योंकि दो प्रकार का वर्णन होने पर भी 
कोई विरोध नहीं है । 
व्याख्या-गायत्री को ब्रह्म मानने में एक शंका यह की 
जाती है कि पूर्व सूत्र में ज्योतिर्मेय हा के चार पाद बताये 
गये हैं जिनमें तीन पाद दिव्य लोक में हैं । साथ ही ज्योति 
स्वरूप ब्रह्म को दिव्य लोक से परे बताया गया है। इस 
प्रकार इन दोनों उपदेशों में भिन्‍्तता होने के कारण गायत्री 
शब्द ब्रह्म का वाचक नहीं हो सकता । किन्तु यह लक 
ठीक नहीं है क्योंकि ज्योति एवं गायत्री शब्द दोनों से ही उसी 
ब्रह्म का बोध कराया गया हैं । वर्णन की शेली की भिन्‍्तता से 
तथ्य में कोई अन्तर नहीं आता। दोनों का अर्थ उर्सा ब्रह्म से 


ही है। 
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सुत्र २८--प्राणस्तथानुगमात्‌ ।” 
भावाथं -'प्राण” शब्द यहाँ भी ब्रह्म का ही बाचक है 
क्योंकि पूर्वापर के प्रसंग पर विचार करने से 
ऐसा ही ज्ञात होता है।... 
व्याख्या-सूत्र २३ में प्राण शब्द को भी ब्रह्म का ही 
वाचक बताया गया है अन्य किसी का नहीं । प्राण को कहीं 
प्रज्ञान स्वरूप बताया गया हैं, कहीं आनन्द स्वरूप बताया गया 
है, कहीं उसे अजर, अमर कहा गया है, कहीं उसे समस्त लोकों 
का पालक, अधिपति और सर्वेश्वर बताया गया है। ये सब 
ब्रह्म के ही सूचक हैं, प्राणवायु, जीवात्मा आदि के लिए उपयुक्त 
नहीं है । 

इस प्रकार जहाँ-जहाँ आनन्दमय, विज्ञानमय, हिरण्यमय, 
पुरुष, आकाश, प्राण, ज्योति, गायत्री आदि शब्दों से जिसकी 
व्याख्या की गई है वह उस परब्रह्म की ही व्याख्या है । ये सब 
उसी की शक्तियाँ हैं तथा उसी परब्रह्म की विभूतियाँ हैं जो 
उससे भिन्‍न नहीं हैं। इस प्रकार शक्ति का वर्णन शक्तिमान 
का ही वर्णन होता है । शक्ति से ही शक्तिमान को जाना जा 
सकता है । उसका प्रत्यक्ष अनुभव करना संभव नहीं है | यदि 
उसकी ये शक्तियाँ प्रकट ही नहीं होतीं तो उसे किसी भी 
प्रकार नहीं जाना जा सकता था। ज्ञाता और ज्ञेय होने पर 
ही ज्ञान प्रकट होता है। इसलिए ये सभी शब्द उस ब्रह्म का 

ही बोध कराते हैं । 


सूत्र २९४--न वक्‍षतुरात्मोपदेशादिति चेदध्यात्मसम्बन्धभूमा 
ह्यस्मिन | हुआ 


भावाथ--यदि कहो वक्‍ता (इन्द्र) का उद्देश्य अपने को ही 
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'प्राण' नाम से बतलाना है, इसलिए '्राण' शब्द 
ब्रह्म का वाचक नहीं हो सकता, तो यह कथन 
ठोक नहीं है। क्योंकि इस प्रकरण में अध्यात्म 
सम्बन्धी उपदेश की बहुलता है । 


व्याख्या--कौषीतकि उपनिषद्‌ (३/२) में इन्द्र कहते हैं, 
मैं ज्ञान स्वरूप प्राण हूं, तू आयु तथा अमृतरूप से मेरी 
उपासना कर | इस कथन से यह शंका होती है कि प्राण 
शब्द इन्द्र का वाचक है, ब्रह्म का नहीं। किन्तु यह शंका भी 
उचित नहीं है क्योंकि इन्द्र भी उसी ब्रह्म का ही रूप है, उससे 
भिन्‍न शक्ति नहीं है इसलिए उसके विशेषण ब्रह्म के ही विशेषण 
हैं। इसी कारण प्राण” शब्द ब्रह्म का ही वाचक है। इस 
प्रकरण में अध्यात्म सम्बन्धी ज्ञान का ही उपदेश है जिसका 
अथ ब्रह्माज्ञान से है। अत: यह “इन्द्र! का वाचक नहीं ब्रह्म का 
ही वाचक है। उसी की उपासना के लिए कहा गया है। 
भगवान क्ृष्ण ने भी गीता में बार-बार मैं” शब्द का प्रयोग 
किया है जिसका अथे उस परब्रह्म से ही है। 


सूत्र २०--“शास्त्रदृष्टया तृपदेशों बासदेववत्‌ ।” 


भावाथे : यहां इन्द्र का अपने को प्राण बतलाना तो वाम- 
देव की भाँति केवल शास्त्र दृष्टि से है । 


व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (३/१/१-२) तथा इ्वेताश्वतरु 
उपनिषद्‌ (४/१६-७) में लिखा है कि इस शरीर रूपी वृक्ष पर 
जीवात्मा तथा परमात्मा रूपी दो पक्षी निवास करते हैं जिनमें 
जीवात्मा रूपी पक्षी इस शरीर रूपी वृक्ष के फलों को खाता है 
(भोक्‍ता है) तथा परमात्मा रूपी पक्षी उस जीवात्मा को देखता 
मात्र है (दृष्टा है) । जब वह जीवात्मा उस परमात्मा को देख 
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लेता है तो वह अपने जीवत्व भाव का त्याग करके ब्रह्म स्वरूप 

ही हो जाता है । इसी प्रकार जो-जो आत्मभाव को उपलब्ध 

हो जाते हैं वे त्रह्द स्वरूप ही हो जाते हैं । फिर वे सामान्य 
मनुष्य तथा जीवात्मा नहीं रहते । इसी अर्थ में ब्रह्ममाव को 
प्राप्त हुए ऋषि वामदेव कहते हैं, 'मैं मनु हुआ, मैं ही सूर्य 
हुआ । यहाँ इसका अथ परतब्रह्म से ही है। इसी प्रकार इन्द्र ने 
भी अपने को प्राण वबतलाया जिसका अथ है वह परब्रह्म ही 
प्राण है। जब आत्मज्ञानी की उस परतब्रह्म परमात्मा में 
स्थिति हो जाती है तो समस्त भेदों की समाप्ति होकर सम्पूर्ण 
सृष्टि में एकता का अनुभव करता हुआ उसे तथा स्वयं को 
परब्रह्म ही मानकर व्याख्या देते हैं। वृहदारण्यक उपनिषद 
(१/४/१०) में उल्लेख है कि जिन देवताओं ने उस परब्रह्म को 
जाना वे ब्रह्मरूप ही हो गये | इसी प्रकार ऋषियों और मनुष्यों 
में भी जिसने उसे जाना वह तद्ग॒प हो गया । इसलिए इन्द्र का 
इस प्रकार के कथन का शास्त्र दृष्टि से उस परब्रह्म का ही 
वाचक है। 


सूत्र ३१--“जीवमृल्य प्राणलिगान्नेति चेन्तोपासात्रेविध्यादा- 
श्रितत्वादिह तथ्योगात ।* 


भावाथ--यदि कहो, इस प्रसंग के वर्णन में जीवात्मा तथा 
प्रसिद्ध प्राण के लक्षण पाये जाते हैं, इसलिए प्राण 
शब्द ब्रह्म का वाचक नहीं है तो यह कहना ठीक 
नहीं है क्योंकि ऐसा मानने पर त्रिविध उपासना 
का प्रसंग उपस्थित होगा। इसके सिवा सब 
लक्षण ब्रह्म के आश्चित हैं तथा इस प्रसंग में ब्रह्म 
के लक्षणों का ही कथन है इसलिए यहाँ 'प्राण' 
शब्द ब्रह्म का ही वाचक है । 


व] 


सभा लिकछाथआआ उजगाछतमाक्रणमाममायशशामाततता ता... 
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व्याख्या शरीर को धारण करना मुख्य प्राण का ही धर्म 
है किन्तु जीव एवं प्राण आदि धर्मों का आश्रय भी ब्रह्म ही है । 
इसलिए प्राण' शब्द ब्रह्म का ही वाचक है । ये सभी लक्षण 
ब्रह्म के ही हैं, प्राण के नहीं । जीव और प्राण को उपास्य भी 
नहीं माना जा सकता । यदि दोनों को और उपास्य माना 
जाय तो त्रिविध उपासना (प्राण, जीव एवं ब्रह्म तीनों की 
उपासना) का प्रइन पैदा होता है जब कि उस एक ब्रह्म की ही 
उपासना का शास्त्रों में वर्णन है। इस प्रकार इन्द्र, जीवात्मा, 
प्राण आदि का अर्थ वही परब्रह्म ही है। 


। पहला पाद सम्पूर्ण ॥ 

















१. पहला अध्याय 


२. दूसरा पाद 


सत्र १--“सवंत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ 
भावाथे--सम्पृर्ण वेदांत वाक्यों में प्रसिद्ध परब्रह्म का ही 
उपदेश हुआ है। 
व्याख्या- वेदान्त शास्त्रों में सवत्र उसी प रब्रह्म का उपदेश 
हुआ है जो जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति एवं लय का कारण है। 
प्रथम पाद के ३१वें सूत्र में जिस उपास्य देव का वर्णन है वह 
वही परब्रह्म है जिसकी उपासना का ही सव्‌त्र वर्णन है । अन्य 
की उपासना का वेदान्त में निषेध है। छान्दोग्य उपनिषद्‌ में 
सर्वत्र उसी परब्रह्म की उपासना के लिए कहा गया है | इसकी 
श्रुति (३/१४) में कहा है, 'यह सम्पूर्ण चराचर जगत निश्चय 
ब्रह्म ही है, क्योंकि यह उसी से उत्पन्न हुआ है, स्थिति के समय 
उसी में चेष्टा करता है और अन्त में उसी में लीन हो जाता 
है। साधक को राग-द्वेष रहित शान्तचित्त होकर इस प्रकार 
उपासना करनी चाहिए । अतः उपास्यदेव परब्रह्म परमात्मा 
ही है दूसरा (जीवात्मा, प्रकृति, प्राण आदि) कोई नहीं । 


सूत्र २--/विवसितग्रुणोपपत्तेश्च ।” 


भावार्थ--तथा श्रृति द्वारा वणित गुणों की संगति उस पर- 
ब्रह्म में ही होतो है, इसलिए (उपास्यदेद ब्रह्म 
ही है) । 
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व्याख्या--छान्‍्दोग्य तथा केनोपनिषद्‌ आदि में परब्रह्म को 
मन का भी मन तथा प्राण का भी प्राण बताया गया है अन्य 
श्रुतियों में भी उसी को सबका कर्ता, नियंता आदि बताया 
गया है तथा उसे सत्य संकल्प, सर्वकर्मा, स्बंकाम, सव्वेरस, 
समस्त जगत को सब ओर से व्याप्त करने वाला बताया गया है 
इन सब गुणों की संगति उस परनब्रह्म से ही होती है । उपास्य- 
देव के ये ही उपादेय गण हैं। इसलिए वह उपास्यदेव परब्रह्म 
ही है । ये गण जीवात्मा के नहीं होने से जीवात्मा उपास्यदेव 
नहीं है | 
सूत्र ३--“अनुपपत्तेस्तु न शरीर: 
भावाथ--परन्तु जीवात्मा में श्रुति वणित गुणों की संगति 
न होने के कारण जीवात्मा इस प्रकरण में कहा 
हुआ उपास्यदेब नहों है । 
व्याख्या--श्रति में उस परब्रह्म] को सवव्यापक, सर्वे शक्ति- 
मान, सर्वात्मक, सत्य संकल्प आदि से व्यक्त किया गया है । 
ये गुण जीवात्मा के नहीं हैं । इसलिए जीवात्मा को उपास्यदेव 
नहीं माना जा सकता । 


सूत्र ४--“कर्मकत व्यपदेशाच्च ।” 
भावार्थ -उक्‍त प्रकरण में उपास्यदेव को प्राप्ति क्रिया का 
कर्म अर्थात प्राप्त होने योग्य कहा गया है और 
जीवात्मा को प्राप्ति क्रिया का कर्ता अर्थात्‌ उस 
परब्रह्म को प्राप्त करने वाला बताया है। इस- 
लिए भी जीवात्मा उपास्य नहों हो सकता। 


व्याख्या-जीवात्मा उपासक हैं तथा वह परत्रह्म हीं 
उपास्य है । ज्ञान प्राप्ति पर वह जीवात्मा ही उसके दश्शन करके 
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मुक्त होता है । जीवात्मा के कर्म फलों का विधान भी उसी 
परम शक्ति द्वारा किया गया है। जीवात्मा कर्म वन्धन में है 
जिससे मुक्ति के लिए वह उस परब्रह्म की शरण लेता हे 
इसलिए जीवात्मा स्वयं उस परतब्रह्म का उपासक है तथा 
उपास्यदेव वही परब्रह्म है । 


सूत्र ५--“शब्दविशेषात्‌ ।” 
भावार्थ -शब्द भेद होने के कारण भी उपास्यदेव जोवात्मा 


नहीं है। 
व्याख्या मैं, मेरा' आदि शब्द जीवात्मा का ही बोध 
कराते हैं तथा 'आत्मा' शब्द परब्रह्म के लिए प्रयुक्त होता है 
जो हृदय के भीतर रहने वाला अन्‍्तर्यामी है । वह दुृष्टा एवं 
साक्षी रूप है तथा जीवात्मा कर्ता एवं भोक्‍ता है। ये दोनों 
भिन्‍न होने से शब्दों में भेद है। इसलिए जीवात्मा उपासक हे 
एवं आत्मा (ब्रह्म) ही उपास्य है । आत्म पूजा उपनिषद्‌ में भी 
उस आत्मा की ही उपासना का निर्देश दिया गया है । इसलिए 
वह परत्रह्म ही उपास्यदेव है। 
सूत्र ६ - “स्मृतेश्च ।” 
भावाथे--स्मृति प्रमाण से भी उपास्य और उपासक का 
भेद सिद्ध होता है। 
व्यास्या-ऊपर श्रुति प्रमाणों के आधार पर यह सिद्ध 
किया गया है कि उपास्य और उपासक भिन्‍न होने से परब्रह्म 
उपास्य है तथा जीवात्मा उपासक है। यहां स्मृतियों में दिये 
गये प्रमाणों के आधार पर भी कहा गया है कि स्मृतियाँ भी 
उसी परब्रह्म को उपास्य तथा जीवात्मा को उपासक सिद्ध 
करती हैं| श्रीमद्भगवद्गीता में कहा गया है -- 'तू मुझमें ही 
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मन को लगा और मुझमें ही बुद्धि को लगा, इसके उपरान्त तू 
मेरे में ही निवास करेगा अर्थात मेरे को ही प्राप्त होगा, इसमें 
कुछ भी संशय नहीं है। (गीता १२/5५) तथा जो पुरुष अन्त 
काल में मेरे को ही स्मरण करता हुआ शरीर को त्याग कर 
जाता है, वह मेरे साक्षात्‌ स्वरूप को प्राप्त होता है, इसमें कुछ 
भी संशय नहीं है। (गीता ८/५) इस प्रकार स्मृति प्रमाणों से 
भी यही सिद्ध होता है कि वह परब्रह्म ही उपास्यदेव है, 
जीवात्मा नहीं । 


सूत्र ७--“अभेकोकर त्वात्तदृव्यपदेशाच्च नेति चेन्‍न निचाय्य- 
त्वादेवं व्योमवच्च ।” 
भावाथं : यदि कहो उपास्यदेव हृदयरूप छोटे स्थान वाला 
है इसलिए, तथा उसे अत्यन्त छोटा बताया गया 
है इस कारण वह ब्रह्म नहीं हो सकता, तो यह 
कहना ठीक नहों है क्योंकि वह हुढय देशमें दृष्टव्य 
है इसलिए उसके विषय में ऐसा कहा गया है 
तथा वह आकाश को भांति सर्वत्र व्यापक है। 


व्याख्या--उस उपास्यदेव का स्थान हृदय बताया गया है 
कि वह हृदयरूपी गहा के भी भीतर स्थित है तथा उसका 
आकार भी अति सूक्ष्म बताया गया है तथा दूसरी ओर उसे 
सवव्यापक, सबसे बड़ा, तथा सव शक्तिमान बताया गया है । 
इस आधार पर यह शंका होती है कि हृदय में स्थित वह 
आत्मरूप परब्रह्म परमेश्वर नहीं हो सकता क्योंकि वह एक 
देशीय हो गया है किन्तु यह शंका भी उचित नहीं है क्योंकि 
वही स्वव्याप्त है। शरीर में उपलब्धि स्थान की अपेक्षा से 
उसे हृदय में स्थित बताया गया है अन्यथा वह सत्र व्याप्त है 
जिससे मनुष्य शरीर में भी वही है। ईशावास्योपनिषद्‌ सूत्र ५ में 
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उल्लेख है, वे इस समस्त जगत्‌ के भीतर परिपूर्ण है और वे 
इस समस्त जगत्‌ के बाहर भी है । (गीता १३/१५) में लिखा 
है, वह परमात्मा, चराचर सब भूतों के बाहर भीतर परिपूर्ण 
है और चर अच ररूप भी वही है ।' इस प्रकार सत्र व्याप्त है 
किन्तु उसे हृदय प्रदेश में ही देखा जा सकता है अन्यत्र नहीं । 
जिस प्रकार जल अथवा दपंण में ही किसी का बिम्ब दिखाई 
देता है उसी प्रकार परमात्मा की अनुभूति चित्त में ही होती 
है इसलिए उसे हृदय में स्थित बताया गया है। 
सत्र 5--“सम्भोगप्राप्तिरिति चेनन्‍न वेशेष्यात ।” 

भावार्थ : यदि कहो कि हृदय में स्थित होने के कारण तथा 
चेतन होने के कारण उसको सुख-दु:खों का भोग 
भी प्राप्त होता होगा तो ऐसा कहना ठीक नहीं 
है। क्योंकि जीवात्मा की अपेक्षा उस परकब्रह्म में 

विशेषता है । 
व्याख्या-- चूंकि वह परब्रह्म चेतन है तथा शरीर के भीतर 
स्थित होने के कारण शरीर तथा मन आदि के सुख दुः:खों की 
अनुभूति भी उसको प्राप्त होती होगी, ऐसी शंका होती है 
किन्तु यह शंका ठीक नहीं है क्योंकि जीवात्मा तथा परमात्मा 
भिन्‍न है जीवात्मा अहंकार युक्त होने से वह कर्ता तथा 
भोकता बन जाता है किन्तु वह ब्रह्म अहंकार रहित होने से न 
कर्ता है न भोक्‍्ता । वह हृदय में रहते हुए भी शरीर, मन, 
इन्द्रियों के गुण दोषों से सवंथा असंग है। वह निरविकार रूप 


: में स्थित है। वह केवल दृष्टा मात्र है। मुण्डक उपनिषद्‌ 


(२/१/१-२) तथा ब्वेताइवतर उपनिषद्‌ (४/६-८) में जीवात्मा 
तथा परमात्मा के अन्तर को एक ही शरीर रूपी व॒क्ष पर 
स्थित दो पक्षियों के उदाहरण द्वारा स्पष्ट किया है कि एक 
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पक्षी (जीवात्मा) वृक्ष के फलों को खाता है तथा दूसरा 
(परब्रह्म) उसे देखता मात्र है। यही इस परन्रह्म की विशेषता 
हे । 
पे 
सुत्र & : “अत्ता चराचरग्रहणात्‌ 
भावार्थ : चर और अचर सबको ग्रहण करने के कारण 
यहाँ भोक्‍ता (भोजन करने वाला) अर्थात प्रलय- 
काल में सबको अपने में विलीन करने वाला पर- 
ब्रह्म परमेश्वर हो है। 
व्याख्या--वह परब्रह्म शरीर में रहते हुए भी सुख-दुःख 
का भोक्‍ता नहीं है क्योंकि वह जीवात्मा के समान नहीं है बल्कि 
उससे विशेष है किन्तु प्रलय काल में वह समस्त चर और अचर 
जगत को अपने में विलीन कर लेता है। यही उसका भोक्‍्तापन 
है । कठोपनिषद्‌ (१/२/२५) में इसी संहार करने को उसका 
भोक्‍तापन कहा गया है। 


सत्र १० : “प्रकरणाच्च ।* 
भावाथ : प्रकरण से भी यही बात सिद्ध होती है । 


व्याख्या--उक्त प्रकरण में ब्रह्म की जिस प्रकार व्याख्या 

की गई है उसके अनुसार भी यही सिद्ध होता है कि वह ब्रह्म 

सख-दःखों का भोक्‍ता नहीं होता, क्योंकि वह शरीर में रहते 

टए भी मन की वत्तियों, बद्धि के तथा शरीर के कार्यों से सदा 

असंग ही रहता है इसलिए उस पर आसक्ति, वासना आदि 

लेप नहीं होता किन्तु वह प्रलयकाल में ही सब का भनक्षण 
(अपने में विलीन) करता है। यही उसका भोकक्‍्तापन है। 


सत्र ११: “गुहां प्रविष्टावात्मानों हि तदशनात्‌ । 
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री 
प्र । 


भावाथ : हृदयरूपी गुहा में प्रविष्ट हुए दोनों जीवात्मा 
ओर परभात्मा हो हैं क्योंकि दूसरी श्रुति में भी 
ऐसा हो देखा गया है । 


व्याख्या--मुण्डक उपनिषद, श्वेताशवतर उपनिषद, कठोप- 
निषद तथा गीता आदि में कहा गया है कि इस शरीर में हृदय 
रूपी गुृहा में जीवात्मा और परमात्मा दोनों धूप और छाया 
को भाँति, सख्य भाव से सदा साथ रहने वाले हैं। जहाँ 
जीवात्मा है वहीं परमात्मा भी है किन्तु सुख-दु:ःखों का भोक्‍ता 
जीवात्मा ही है। परमात्मा दृष्टामात्र है। दोनों विरुद्ध स्वभाव 
वाले होते हुए भी साथ-साथ रहते हैं । जीवात्मा अहंकार एवं 
आसक्ति के कारण कर्ता एवं कर्मफलों का भोक्‍ता है जबकि 
परब्रह्म इनसे रहित होने के कारण न कर्ता है न भोक्‍ता । वह 
कर्तापन एवं भोक्‍्तापन से रहित है । 


सूत्र १२: “विशेषणाच्च ।” 
भावार्थ : दोनों के लिए अलग-अलग विशेषण दिये गए हैं 
इसलिए भो दोनों को जीवात्मा और परमात्मा 
मानना ही ठीक है । 
व्य|ख्या -इस हृदयरूपी गुहा में जिन दोनों जीवात्मा तथा 
परमात्मा का वर्णन किया गया है उन दोनों के लिए भिन्‍न-२ 
विशेषणों का प्रयोग किया गया है इसलिए ये दोनों भिन्‍त-भिन्‍न 
स्वभाव वाले होते हुए भी एक साथ ही रहने वाले जीवात्मा 
और परमात्मा ही हैं । 
सत्र १३ : “अन्तर उपपत्त ।” 
भावाथ : जो नेत्र के भोतर दिखाई देने वाला कहा गया है, 








ब्रह्मसूत्र : वेदान्त दर्शन ९३ 


वह ब्रह्म ही है क्योंकि ऐसा मानने से ही पुर्वापर 
प्रसंग की संगति बंठती है । 
व्याख्या - छान्दोग्य उपनिषद (४/१५/१) में कहा गया है 
कि “यह जो नेत्र में पुरुष दीखता है वह आत्मा है, यही अमृत 
है, यही अभय और ब्रह्म है ।” इसमें उस पुरुष के लिए जिन 
विशेषणों का प्रयोग किया गया है कि वह आत्मा है, यही अमृत 
है, यही अभय है और ब्रह्म है--ये उस ब्रह्म के ही विशेषण हैं 
जीवात्मा के नहीं । यह उपदेश उपकौसल को सत्यकाम नामक 
ऋषि ने दिया था । 


सूत्र १४ : “स्थानादिव्ययदेशाच्च ।* 
भावार्थ : श्रुति में अनेक स्थानों पर ब्रह्म के लिए स्थान 
आदि का निर्देश किया गया है, इसलिए भी यह 
नेन्नान्तवंर्तो पुरुष यहां ब्रह्म ही है । 
व्याख्या - श्र॒तियों में ब्रह्म को सबंव्यापी बताया गया है। 
ऊपर के सूत्र में उसे नेत्र में दिखाई देने वाला पुरुष (ब्रह्म) कहा 
गया है इसका अर्थ है वह दृष्टा है। देखने वाला वही है | आँख 
एक यन्त्र मात्र है जिससे दिखाई देता है किन्तु इसके भीतर 
वही ज्योति रूप से विद्यमान है जिससे बाह्य वस्तुएं दिखाई 
देती हैं। उस ज्योति के न रहने पर आँख के होते हुए भी व्यक्ति 
कोई वस्तु नहीं देख सकता। इसी प्रकार अन्य इन्द्रियाँ भी 
उसी चेतन शक्ति (ब्रह्म) के कारण ही अपना-अपना काये 
वारती हैं । उस तत्व की उपस्थिति के बिना शरीर का कोई भी 
भाग प्रकृति जन्य होने से स्वयं अपना कार्य नहीं कर सकता । 


सत्र १५ : “मुखविशिष्टाभिधानादेव च ।” 
भावार्थ : तथा नेतन्नान्तवं्तों पुरुष को आनन्दयुक्त बताया 
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गया है इसलिए भी यही सिद्ध होता है कि वह 
ब्रह्म ही है । 
व्याख्या--श्रुति में नेत्र में स्थित जिस पुरुष का वर्णन किया 
गया है वह ब्रह्म के अतिरिक्त अंन्‍्य कोई तत्व नहीं हो सकता 
क्योंकि उसके लिए अमृत, अभय और ब्रह्म का प्रयोग किया 
गया है । जो अमृत और अभय ही आनन्दयुक्त हो सकता है । 
अतः वह ब्रह्म ही सूक्ष्म, सर्वेव्यापी, दृष्टा एवं आनन्द स्वरूप 
है अन्य कोई नहीं । 
सूत्र १६: “श्रतोपनिषत्कगत्यभिधानाच्च । 
भावार्थ: इसके सिवा उपनिषद आदि के श्रवण कर लेने 
वाले ब्रह्मवेत्ता की जो गति बतलाई गई है, वही 
गति उस पुरुष को जानने वाले की भी कही गई 
है। इससे भी यही सिद्ध होता है कि नेत्र में 
दीखने वाला वह पुरुष ब्रह्म हो है । 
व्याद्या--उपनिषदों का कथन है कि जो ब्रह्मविद्या के 
द्वारा परमात्मा को जान लेते हैं वे उत्तरायण मार्ग से सू्यलोक 
को प्राप्त कर लेते हैं। यही परमगति है जहाँ से पुनरागमन 
नहीं होता । ऐसी ही गति नेत्रान्तवरर्ती पुरुष अर्थात दृष्टा को 
जानने वाले की भी कही गई है कि वह भी देवयान मार्ग से 
ब्रह्मलोक में ब्रह्म को प्राप्त होता है जिससे वह पुनः संसार में 
लौटकर नहीं आता । इससे भी यही सिद्ध होता है कि नेत्रों में 
स्थित वह पुरुष '्रह्म' ही है । 
सूत्र १७: “अनवस्थितेरसम्भवाच्च नेतर: ।” 
भावाथ : अन्य किसी की नेत्र में निरन्तर स्थिति न होने के 
कारण तथा श्रति में बताये गए गुण दूसरे किसी 
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में सम्भव न होने के कारण ब्रह्म के सिवा दूसरा 
कोई भी नेत्नान्तवर्तो पुरुष नहों है । 


व्याख्या--इस सूत्र में एक शंका का समाधान किया गया 
है कि यह नेत्रान्तवर्ती पुरुष जीवात्मा, नेत्रेन्द्रिय के अधिष्ठाता 
देवता तथा बाहर के छाया पुरुष का प्रतिबिम्ब भी तो हो 
सकता है । इसका समाधान यहाँ किया गया है कि ये निरन्तर 
एक ही स्थिति में नेत्र में सदा नहीं रहते तथा श्रति में जो गण 
इस पुरुष के बतलाये गये हैं जसे अमृतत्व, निर्भयता आदि वे 
ब्रह्म के अतिरिक्त अन्य में नहीं मिलते । इसलिए वह नेत्रा- 
न्तवर्ती पुरुष ब्रह्म ही है । यही मानना उचित है । 


सत्र १८: “अन्तर्याम्यधिदवादिषु तद्धमंब्ययदेशात्‌ ।* 
भावार्थ : आधिदेविक और आध्यात्मिक आदि समस्त 
वस्तुओं में जिसे अन्तर्यामी बतलाया गया है वह 
ब्रह्म ही है क्योंकि वहां उसी के धर्मों का वर्णन 
हे। 
व्याख्या--वृहदा रण्यकोपनिषद में याज्ञवल्क्य मुनि ने कहा, 
“यह तुम्हारा अन्तर्यामी अमृत स्वरूप आत्मा देखने में न आने 
वाला किन्तु स्वयं सबको देखने वाला है, सुनने में न आते 
वाला किन्तु स्वयं सब कुछ सुनने वाला है और मनन करने 
में न आने वाला किन्तु स्वयं सबका मनन करने वाला है। वह 
विशेष रूप से किसी के जानने में नहीं आता, किन्तु स्वयं सब 
को विशेष रूप से भली भाँति जानता है। ऐसा यह तुम्हारा 
आत्मा अन्तर्यामी अमृत है | इससे भिन्‍न सब कुछ विनाशशील 
है । इसमें जीवात्मा का यह अन्तर्यामी आत्मा ब्रह्म ही है क्‍यों- 
कि ये गुण ब्रह्म के सिवा अन्य किसी में नहीं हो सकते । 
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सत्र १९ : “न च स्मातंमतद्धमामिलापात्‌ ।” 


भावार्थ : सांख्य-स्मृति द्वारा प्रतिपादित प्रधान (जड़ प्रकृति ) 
भी अन्तर्यामी नहीं है क्योंकि इस प्रकरण में 
री हुए दष्टापन आदि धर्म प्रकृति के नहीं 
। 
व्याख्या--सख्य-स्मृति के अनुसार प्रकृति के सत्व, रज 
तथा तम तीन गृण बताये गये हैं । ये गूण जब साम्यावस्था में 
रहते हैं तो इसे प्रधान! कहा गया है । यह प्रकृति चूंकि जड़ है 
इसलिए इसे भी अन्तर्यामी नहीं कहा जा सकता क्योंकि जड़ में 
दृष्टापन आदि चेतन्य के धर्म नहीं हो सकते । इसलिये यह 
'अन्तर्यामी प्रक्ृति नहीं हो सकती । वह ब्रह्म की ही विशेषताएँ 
हैं । 
सत्र २० : “शारोरश्चोभये5पि हि भेदेनेनसधीयते ।* 


भावार्थ : शरीर में रहने वाला जीवात्मा भी अन्‍न्तर्यासी 
नहीं है। क्योंकि माध्यान्दिनी तथा काव्व दोनों 
ही शाखा वाले इस जीवात्मा को अनन्‍्तर्यामो से 
भिन्‍त मानकर अध्ययन करते हैं । 


व्याख्या-शतपथ ब्राह्मण (१४/५/३०) तथा बृह॒दारण्यक 
उपनिषद (३/७/२२) में उल्लेख है, “जो जीवात्मा में रहने 
वाला, जीवात्मा के भीतर है, जिसे जीवात्मा नहीं जानता, 
जीवात्मा जिसका शरीर है और उसके भीतर रहकर जीवात्मा 
का नियमन करता है, वह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत 
है।” इस प्रकार माध्यान्दिनी एवं काव्व दोनों शाखा वाले 
विद्वान जीवात्मा को अन्‍्तर्यामी नहीं कहते बल्कि वह जीवात्मा 








४4५४१ कक #> अं... 
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के भीतर रहकर उसका भी नियमन करने वाला है। ऐसा 
अन्तर्यामी वह ब्रह्म ही है, स्वयं जीवात्मा नहीं । 
सत्र २१ : “अदृश्यत्वादियुण को धर्माक्ति: ।” 


भावार्थ : अदश्यता आदि ग्रणों वाला परब्रह्म ही है क्योंकि 
उस जगह उसी के सर्वज्ञता आदि धर्मों का वणन 
हे 

व्याख्या--मुण्डक उपनिषद (१/१/४५) में महर्षि अंगिरा 
शौनक मुनि से कहते हैं कि “दो विद्याएँ ही जानने योग्य हैं ; 
एक परा और दसरी अपरा भी ।” “इन दोनों में ऋग्वेद, 
यजवेद, सामवेढ, अथवंवेद, शिक्षा, व्याकरण, निरुक्‍्त, छन्‍्द, 
ल्प, और ज्योतिष ये 'अपरा विद्या' हैं तथा जिससे वह अवि- 

नाशी परब्रह्म तत्व से जाना जाता है वह रा विद्या है। 
इसी के सूत्र १/१/६ में कहा गया है, “यह जो जानने में न आने 
वाला, पकड़ने में न आने वाला, गोत्र आदि से रहित, रंग और 
आक्ृति से रहित, नेत्र, कान आदि ज्ञानेन्द्रियों से रहित ओर 
हाथ-पैर आदि कर्मेनिद्रियों से भी रहित है तथा वह जो नित्य, 
वेव्यापी, सबमें फैला हुआ, अत्यन्त सूक्ष्म और अविनाशी 
परब्रह्म है, उस समस्त प्राणियों के परम कारण को ज्ञानीजन 
सबेत्र परिपूर्ण देखते हैं ।” इसी उपनिषद (१/१/६) में कहा है 
'जो सर्वज्ञ तथा सबको जानने वाला है, जिसका ज्ञानमय तप 
है, उसी परमेश्वर से यह विराट रूप जगत तथा नाम रूप और 
अन्न उत्पन्न होते हैं ।” यहाँ जिस सर्वज्ञता आदि धर्मों का 
वर्णन है वे उस परब्रह्म के ही हैं तथा उसे जान लेने पर सब 
छ जाना हुआ हो जाता है, अन्य किसी के जानने से नहीं । ये 

गण जीवात्मा तथा प्रकृति के नहीं हो सकते । 
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सत्र २२: “विशेषणभेदव्ययदेशाभ्यां च नेतरो ।” 
भावार्थ : ब्रह्म सूचक विशेषणों का कथन होने से तथा 
जीवात्मा और प्रकृति को उससे भिन्‍न बताये जाने 
के कारण भी ये दोनों जगत के कारण नहों कहे 
जा सकते । 


व्याख्या--ऊपर के सूत्र की पुष्टि में यह दूसरी युक्ति दी जा 
रही है कि अदृश्यता, सब भूतों का कारण, सर्ज्ञ आदि गुण 
ब्रह्म के लिए ही उपयुक्त हो सकते हैं । ये गुण प्रधान (प्रकृति) 
तथा जीवात्मा के गुण नहीं हो सकते । फिर मुण्डक उपनिषद 
(३/१/७) में कहा गया है कि “यहाँ देखने वालों के भीतर ही 
उनके हृदयरूपी गुफा में स्थित है ।” इसी उपनिषद (३/१/२) 
में तथा र्वेताइवतर उपनिषद (४७) में कहा गया है, शरीय 
रूपी समान वृक्ष पर रहने वाला जीवात्मा शरीर की गहरी 
आसक्त में डूबा हुआ है; असमर्थतावश दीनता का अनुभव 
करता हुआ मोहित होकर शोक करता रहता है । जब कभी 
भक्तों द्वारा सेवित अपने से भिन्‍न परमेश्वर को और उनकी 
महिमा को यह प्रत्यक्ष कर लेता है तब सवंथा शोक रहित हो 
जाता है।” इस प्रकार इन सूत्रों में परमेश्वर (ब्रह्म) को 
जीवात्मा तथा शरीर रूपी वृक्ष से भिन्‍न बतलाया गया है अतः 
जीव और प्रकृति दोनों इस जगत का कारण नहीं हो सकते । 
सूत्र २३ : “रूपोपन्यासाच्च ।” 
भावार्थ : श्रुति में उसी के नेखिल लोकसय विर)ट स्वरूप 


का वर्णन किया गया है; इससे भी बह ब्रह्म ही 
समस्त भूतों का कारण सिद्ध होता है। 


व्याड्या- मुण्डक उपनिषद (२/१/४) में भगवान के विराट 
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रूप का वर्णन किया गया है कि “इस परमेश्वर का अग्नि 

मस्तक है, चन्द्रमा और सूय दोनों नेत्र हैं, सब दिशाएँ दोनों 

कान हैं और विस्तृत वेद वाणी है, वायु प्राण है, जगत हृदय 

है, इसके दोनों परों से पृथ्वी उत्पन्न हुई है, यही समस्त प्राणियों 

का अन्‍न्तरात्मा है।” इससे सिद्ध होता है कि वह ब्रह्म ही समस्त 

भूत जगत का कारण है तथा वही सबका अन्‍न्तरात्मा है। 

सूत्र २४ : “वश्वानर: साधारण शब्दविशेषात्‌ ४” 

भावार्थ : वेश्वानर' नाम से परब्रह्म का ही वर्णन है; 

वयों कि उस वर्णन में 'वेश्वानरं और “आत्मा' 
इन साधारण शब्दों की अपेक्षा परब्रहमम के 
बोधक विशेष शब्दों का प्रयोग हुआ है । 


व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद में राजा अवश्वपत्ति विभिन्‍न 
ऋषियों की शंका का समाधान करते हुए कहते हैं कि, “इस 
विश्व के आत्मा वेश्वानर का झूलोक मस्तक है, सूय नेत्र हैं, 
वायु प्राण हैं, आकाश शरीर का मध्यभाग है, जान बस्ति 
स्थान है, पृथ्वी दोनों चरण हैं, वेदी वक्ष:स्थल है, दर्भ लोम है, 
गाहेपत्य अग्नि हृदय है, अन्वाहायंपचन अग्नि मन है और 
आहवनीय अग्नि मुख है। इस वर्णन से स्पष्ट है कि यहाँ विश्व 
के आत्मा रूप विराट पुरुष को ही 'वेश्वानर' कहा गया है 
क्योंकि इसमें जठराग्नि आदि के वाचक साधारण शब्दों को 
अपेक्षा परब्रह्म के वाचक विशेष शब्दों का जगह-जगह प्रयोग 
हुआ है । सामान्यतया वेश्वानर' का प्रयोग जठराग्नि के लिए 
होता है किन्तु यहाँ ऐसा नहीं है । 
सूत्र २५ : “स्मयेंमाणमन॒मानं स्थादिति ।” 

भावार्थ : स्मृति में जो विराट स्वरूप का वर्णन है बह मल 





॥। 
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भत श्रूति के वचन का अनुमान कराता हुआ 
वेश्वानर के 'परमेश्वर' होने का निश्चय करने 
वाला है। इसलिए उस प्रकरण में 'वश्वानर' 
परमात्म। ही है । 


व्याख्या - महाभारत के शान्तिपव (४७/७० ) मैं कहा गया 
है कि, “अग्नि जिसका मुख, द्यूलोक मस्तक, आकाश नाभि, 
पृथ्वी दोनों चरण, सूर्य नेत्र तथा दिशाएँ कान हैं, उस सवलोक 
स्वरूप परमात्मा को नमस्कार है।” यह स्मृति वचन भी 
किसी श्रुति का ही होना सिद्ध होता है। छान्‍्दोग्य श्रुति का 
उपयु क्त वर्णन ही इसका आधार है । अतः यहाँ भी परत्रह्मा के 
उस विराट रूप को ही वेश्वानर' कहा गया है यह स्मृति से 
भी सिद्ध होता है। माण्ड्ूकय उपनिषद्‌ में भी ब्रह्म के चार 
पादों का वर्णन करते हुए ब्रह्म का पहला पाद वैश्वानर को 
ही बताया है जो परमेश्वर के विराट्‌ स्वरूप का ही वाचक 
है । जठराग्नि एवं जीवात्मा का नहीं । 


पत्र २६: शब्दादिश्योडन्त: ब्रतिष्ठानाज्च नेति चेग्न तथा 
दृष्टयुपदेशाद सम्भवात्पुरुषछपि चेनसधीयते ।* 


भावार्थ : यदि कहो शब्दादि हेतुओं से अर्थात अन्य श्रुति 
में वेश्वानर शब्द अग्नि के अर्थ में विशेष रूप में 
भक्त हुआ है और इस मन्त्र में गाहुपत्य आदि 
अग्निओं को वेश्वानर का अंग बताया गया है 
इसलिए तथा श्रुति में वेश्वानर को शरीर के 
भीतर प्रतिष्ठित कहा गया है इसलिए भी यहाँ 
वेश्वानर' शब्द परकब्रह्म का बाचक नहीं है तो 
यह कहना ठोक नहीं है क्योंकि वहां वेश्वानर 
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में ब्रह्म दृष्टि करने का उपदेश है। इसके सिवा 
केवल जठरानल का विराट खरूप में वर्णन होना 
संभव नहीं है, इसलिए तथा इस वेश्वानर को 
'पुरुष' नाम देकर भी पढ़ते हैं इसलिए उक्त 
प्रकरण में वेश्वानर शब्द 'परब्रह्म का ही वाचक 


हैं । 


व्याख्या-गीता (१५/१४) में कहा गया है कि, मैं ही 
वद्वानर रूप से प्राणियों के शरीर में स्थित हो चार प्रकार के 
अन्न का पाचन करता हूं । साथ ही शतपथ ब्राह्मण (१०/६/ 
१/११) में भी इसे पुरुष के आकार का तथा पुरुष के भीतर 
प्रतिष्ठित बताया गया है वह ब्रह्म के लिए ही प्रयुक्त हुआ है, 
जठराग्नि के लिए नहीं । 
सूत्र २७: “अत एवं न देवता भूतं च । 
भावार्थ : उपयुक्त कारणों से ही यह भी सिद्ध होता है कि 
दो, सूर्थ आदि लोकों के अधिष्ठाता देवता और 
आकाश आदि भूत सदुदाय मी वेश्दानर नहीं हैं । 


व्याख्या पूर्व सूत्र में जो कारण बताये गये हैं उनसे यह 
भी समझ लेना चाहिए कि इन लोकों के अभिमानी देवगण 
और भूत समुदाय भी वेश्वानर नहीं हैं क्योंकि इन सभी को 
वेश्वानर का शरीर बताया गया है। इसलिए उस परब्रह्म को 
ही वेब्वानर' माना गया है । 
सत्न २८ : “साक्षादप्पविरोधं जेसिनि: ।” 
भावाथ : वेश्वानर' शब्द को साक्षात्‌ ब्रह्म वाचक सानने 
में भी कोई विरोध नहीं हु. ऐसा आचायें जम्तिनि 
कहते हैं । 





/ 
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व्याख्या--आचार्य जेमिनि का भी मत है कि जिस प्रकार 
शालिग्राम को विष्णु का प्रतीक मानकर उपासना की जाती 
है उस प्रकार वेश्वानर ब्रह्म का प्रतीक नहीं है। वेश्वानर 
साक्षात्‌ ब्रह्द का ही वाचक है। अतः उनके मत से भी कोई 
विरोध नहीं है । 


सूत्र २९ : “अभिव्यक्तेरित्याश्मरथ्य। । 


भावाथे : भवतों द्वारा अनुग्रह करने पर देश विदेश में ब्नह्म 
का प्राकदय होता है, इसलिए कोई विरोध नहीं 

है ऐसा आश्मरथ्य आचाये मानते हैं । 
व्याख्या--आचार्य आव्मरथ्य का कहना है कि भक्तजनों 
पर अनुग्रह करने के लिए भगवान मनुष्य आदि के रूप में समय 
समय पर प्रकट होते हैं। यही बात केनोपनिषद्‌ (३/२) तथा 
गीता (४/६-६) एवं अन्यान्य ग्रन्थों में भी कही गई है कि वह 
आप निराकार परमात्मा सगुण साकार रूप ग्रहण करता 

| 


सूत्र ३० : “अनुस्मतेबदिरि: 


भावार्थ : बादरि नामक आचाये मानते हैं कि विराट रूप 
में परमेश्वर का स्मरण करने के लिए उसको 
देश विशेष से सम्बद्ध बताने में कोई विरोध नहीं 

हे । 
व्याख्या--भगवान सव समर्थ होने से भक्तजन जिस-जिस 
रूप में उनका चिन्तन करते हैं वे उसी-उसी रूप में उनसे 
मिलते हैं । श्रीमद्भागवद्‌ में भी ऐसा ही कहा गया है कि 
महान यशस्वी परमेश्वर ! आपके भकतजन अपने हृदय में 
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आपको जिस-जिस रूप में चिन्तन करते हैं, आप उन सन्त 
महानुभावों पर अनुग्रह करने के लिए वही-वही शरीर धारण 
कर लेते हैं (३/६/२२) ।' 
सत्र ३१ : “सम्पत्तेरिति जमिनिस्तथा हि दर्शयति ।” 
भावार्थ : परब्रह्म अनन्त ऐश्वययें से सम्पन्न है इसलिए उसे 
देश विशेष से सम्बन्ध रखने वाला मानने में कोई 
विरोध नहीं है, ऐसा आचाये जेमिनि मानते हैं 
क्योंकि ऐसा ही भाव दूसरी श्रुति भी प्रकट 
करती हें । 
व्याख्या--आचार्य जेमिनि कहते हैं कि वह परब्रह्म परमे- 
इवर अनन्त ऐद्वर्य से सम्पन्त है। वे निविकार, निराकार, 
देश कालातीत होते हुए भी सगुण, साकार एवं देश विशेष से 
सम्बन्ध रखने वाले हैं, ऐसा मानने में कोई विरोध नहीं है । 
सुण्डक उपनिषद्‌ (२/१/४) में भी यही भाव प्रकट किया गया 
है। 
सूत्र ३२: “आमसनन्ति चेनसस्मसिन्‌ ।* 


भावाथ : इस वेदिक सिद्धान्त सें इस परमेश्वर को ऐसा 
ही प्रतिपादन करते हैं । 


व्याख्या-परब्रह्न परमेश्वर का जेसा वर्णन शास्त्रों में 
किया गया है उसे उसी प्रकार मान लेना ही उचित है । यहाँ 
स्वयं की युक्ति या तक काम नहीं आता क्‍योंकि जिन्होंने इसे 
प्रत्यक्ष अनुभव किया है वही शास्त्रों के रूप में हमारे लिए 
प्रमाण हैं | सामान्य बद्धि वाले इसे जानने में असमथ रहते हैं 
जिससे उनको शास्त्रोक्‍्त कथनों में विश्वास करना चाहिए । 


।। दूसरा पाद सम्पूर्ण ॥। 








१. पहला अध्याय 


३. तीसरा पाद 


सत्र १ : “ध्रुम्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ ।” 
भावाथ : उपनिषदों में जिसे स्वर्ग और पृथ्वी आदि का 
आधार बताया गया हु वह परब्रह्म ही हे क्योंकि 
वहाँ उस परमात्मा के बोधक आत्मा' शब्द का 
प्रयोग है । 


व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (२/२/५) में कहा गया है कि 
जिसमें स्वर्ग, पृथ्वी और उनके बीच का आकाश तथा समस्त 
प्राणियों के सहित मन गूंथा हुआ है, उसी एक सबके आत्मरूप 
परमेश्वर को जानो , दूसरी सब बातों को सर्वेंथा छोड़ दो, 
यही अमृत का सेतु है।' इस मन्त्र में जिस एक आत्मा को 
समस्त जगत्‌ का आधार बताया गया है वह परब्रह्म ही है, 
जीवात्मा या प्रकृति नहीं, क्योंकि इसमें परब्रह्म बोधक 'आत्मा' 
शब्द का प्रयोग है । 
सूत्र २: “घुक्तोपस॒प्यपदेशात्‌ ।” 
न्लावा्थ : उस सर्वाधार परमात्मा को घुक्त पुरुषों के लिए 
प्राप्तवत्य बतलाया गया हुं इततलिए वह जीवात्सा 
नहीं हो सकता । 


व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (३/२/5) में कहा गया है कि 
जिस प्रकार बहती हुई नदिया अपने नाम रूप को छोड़कर 
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समुद्र में विलीन हो जाती है वसे ही ज्ञानी महात्मा नाम रूप 
से रहित होकर उत्तम से उत्तम दिव्य परम पुरुष परमात्मा को 
प्राप्त हो जाता है।। इस प्रकार यह परम पुरुष ब्रह्म-ज्ञानियों 
(मुक्त पुरुषों) के लिए प्राप्तव्य बताया है। इस प्रकार यह 
जीव के द्वारा प्राप्त करने योग्य है अतः यह ब्रह्म ही है,. 
जीवात्मा नहीं । जीवात्मा प्राप्त करने वाला है। 
सत्र ३ : “नानुमानसतच्छब्दात्‌ ।” 
भावार्थ : अनुमान कल्पित प्रधान (प्रकृति) द्यू लोक और 
पृथ्वी आदि का आधार नहीं हो सकता क्योंकि 
उसका प्रतिपाइक कोई शब्द इस प्रकरण में नहीं 
हे। 
व्याख्या--प्रकृति को स्वग और पृथ्वी आदि का आधार 
नहीं माना जा सकता क्‍योंकि इस प्रकरण में ऐसा कोई शब्द 
प्रयुक्त नहीं हुआ है । इसलिए प्रकृति जगत्‌ का कारण नहीं 
हो सकती । 
सूत्र ४ : “प्राणभूच्च । 


भावाथे : प्राणधारी जीबात्मा भी दूलोक आदि का आधार 
नहीं हो सकता । 


व्याख्या-- प्रकृति के समान ही जीवात्मा भी इनका आधार 
नहीं हो सकता क्‍योंकि उनका वाचक शब्द भी इस प्रकरण में 
नहीं है । मुप्डक उपनिषद्‌ (२/२/७) में भी कहा गया है कि 
यह हृदय कमल का आश्रय लेकर अन्नमय स्थूल शरीर में 
प्रतिष्ठित है जो आनन्द स्वरूप अविनाशी परब्रह्म सवेत्र प्रका- 
शित है । ब॒द्धिमान मनुष्य विज्ञान के द्वारा उसको भली-भाँति 
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प्रत्यक्ष कर लेते हैं ।! यह आनन्दमय एवं अमृतमय शब्द परब्रह्म 
'के लिए ही उपयुक्त है । इसलिए जीवात्मा को इनका आधार 
 तहीं माना जा सकता । 
सत्र ५: “भेदव्यपदेशात्‌ ।” 
भावाथ : यहाँ कहे हुए आत्मा को जीवात्सा से भिन्‍न 
बताये जाने के कारण प्राणधारी जीवात्मा सब 
का आधार नहीं है । 
व्यास्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (२/२/५) में कहा गया है कि, 
डस आत्मा को जानो ।' इसका अर्थ है जानने वाला उस 
आत्मा से भिन्‍न है। इसी प्रकार इसी उपनिषद्‌ (३/१/७) 
में कहा गया है कि, 'देखने वालों के भीतर ही उनके 
हृदय रूपी गुफा में स्थित है ।” इसके अनुसार उक्त आत्मा को 
जीवात्मा के हृदय रूपी गुफा में स्थित बतलाया गया है। 
इससे सिद्ध होता है कि यह आत्मा इस जीवात्मा से भिन्‍न है 
तथा वही दूलोक एवं पृथ्वी का आधार है, जीवात्मा नहीं । 
सत्र छू + 'प्रकरणात्‌ हर 


भावार्थ : यहाँ परब्रह्म परमात्मा का प्रकरण है इसलिए भी 
यही सिद्ध होता है कि जीवात्मा और जड़ प्रकृति 

चूलोक आदि के आधार नहीं है। 
व्याख्या-- इस प्रक 
वे जीवात्मा और प्रकृति 
प्रकृति इनका आधार 


रण में परब्रह्म के जो गुण बताये गये हैं 
त से भिन्‍न हैं इसलिए जीवात्मा और 
नहीं है। परब्रह्म ही इनका आधार है। 
सूत्र ७ : “स्थित्यदनाध्यां च ।” 


भावार्थ : एक ही शरीर में साक्षी रूप से स्थित और दूसरे 
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के द्वारा सुख दुःख प्रद विषय का उपभोग बताया 
गया हे इसलिए भी जीवात्मा और परमात्यमा में 
भेद सिद्ध होता हे । 
व्याख्या - मुण्डकोपनिषद्‌ (३/१/१)तथा इ्वेताइवत रोपनि-- 
षद्‌ (४/६) में कहा है, एक साथ रहते हुए परस्पर सख्य भाव 
रखने वाले दो पक्षी (जीवात्मा और परमात्मा) एक ही शरीर 
रूपी वक्ष का आश्रय लेकर रहते हैं। उन दोनों में से एक 
(जीवात्मा) तो उस व॒क्ष के कर्मफल स्वरूप सुख दुःखों का 
स्वाद ले लेकर (आसक्ति पूर्वक) उपभोग करता है किन्तु 
दूसरा (परमात्मा) न खाता हुआ केवल देखता रहता है।' 
इस उदाहरण से जीवात्मा एवं परमात्मा का भेद स्पष्ट होता 
है कि जीवात्मा सुख-दु:खों का भोक्‍ता होता है किन्तु परमात्मा 
केवल दृष्टा होता है। इससे भी सृष्टि का आधार ब्रह्म ही 
सिद्ध होता है जीवात्मा नहीं । 
सत्र ८: “भूमा सम्प्रसादादध्युपदेशात्‌ 
भावार्थ : भूमा (सबसे बड़ा) ब्रह्म ही हे क्योंकि उसे प्राण 
शब्द वाच्य जोवात्मा! से भी ऊपर बताया गया 
है। 
व्याख्या- छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (७/१५/१) में प्राणों को ही 
सबसे बड़ा बताया है किन्तु आगे यह भी कहा गया है कि 
भूमा ही सुख रूप है जो इन सबसे बड़ा है। यहाँ भूमा पर- 
ब्रह्म का ही बोधक है, प्राण जीवात्मा तथा प्रकृति का नहीं । 
सूत्र € : “धर्मोपप्ततेश्च ।* 
भावार्थ : यहाँ भमा के धर्म बतलाये गये हैं जो ब्रह्म में ही 
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सुसंगत हो सकते हैं। इसलिए भो यहाँ 'भमा' 
ब्रह्म ही हे । 
व्याख्या-- छान्‍दोग्य उपनिषद्‌ (७/२४/१) में कहा गया है 
कि जहाँ पहुंचकर न अन्य किसी को देखता, न अन्य को सुनता 
है, न अन्य को जानता है वह 'भूमा' है। इसकी संगति परक्रह्म 
से ही है। अन्य से नहीं । 
सूत्र १० : “अक्षरमम्बरान्तधुते: । 
भावार्थ : यहाँ अक्षर शब्द ब्रह्म का ही वाचक हे क्योंकि 
उत्तको आकाश पयेन्त सम्पूर्ण जगत्‌ को धारण 
करने वाला बताया गया हूं । 
व्याख्या--श्रुतियों में जहाँ अक्षर नाम से वर्णन आया है 
अर्थात जो अविनाशी है वह परब्रह्म ही है। अन्य सभी नाश- 
'वान हैं । 
सूत्र ११: “सा च प्रशासनात्‌ । 
भावार्थ : और बह आकाश पयेनन्‍त सब भूतों को धारण 
करता, रूप, क्रिया आदि परकब्रह्म हो हें क्योंकि 
उसे सब पर भली भांति शासन करने वाला कहा 
गया हे । 


व्याख्या-बृहदारण्यक उपनिषद्‌ (३/८/६) में कहा गया 
है कि इसी अक्षर से सूर्य और चन्द्रमा धारण किये हुए हैं एवं 
चूलोक, पृथ्वी, निमेष, मुहुतं, दिन-रात आदि काल इससे 
धारण किये हुए हैं। इस प्रकार यह अक्षर (ब्रह्म) ही सबको 
धारण करने वाला एवं इन पर शासन करने वाला है । यह 
कार्य जड़ प्रकृति का नहीं हो सकता । 
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सूत्र १२: “अन्यभावव्यावत्तेश्च ।* 
भावाथ : यहां अक्षर में अन्य (प्रकृति आदि) के लक्षणों 
का निराकरण किया गया है। इसलिए भी 
अक्षर' शब्द ब्रह्म का ही वाचक है । 
व्याख्या- बृहदा रण्यक उपनिषद्‌ (३/5८/११) में कहा गया 
है कि, वह अक्षर देखने में न आने वाला किन्तु स्वयं सबको 
देखता है, सुनने में न आने वाला, किन्तु स्वयं सुनने वाला है, 
मनन करने में न आने वाला किन्तु स्वयं मनन करने वाला है, 
जानने में न आने वाला किन्तु स्वयं सबको भली-भाँति जानता 
है । इस प्रकार ये गुण विनाश शील प्रकृति के नहीं हो सकते 
इसलिए यहाँ अक्षर परब्रह्म का ही वाचक है। 
सूत्र १३ : “ईक्षतिकमंण्यपदेशात्‌ सः ।” 
भावाथ : यहां परम पुरुष को “ईक्षते' क्रिया का कर्म बताये 
जाने के कारण वह परनब्रह्म ही है । 
व्याख्या--प्रश्नोपनिषद्‌ (५/५) में तीन मात्राओं वाले ओं 
द्वारा इस अक्षर ब्रह्म का निरन्तर ध्यान करना बतलाया गया 
है वह परब्रह्म ही है। इसी को ईक्षते' (साक्षात्‌ करना) क्रिया 
का कम बतलाया गया है । 
सत्र १४ : “दहर उत्तरेभ्य: ।” 
भावाथ : उक्त प्रकरण में 'दहर' (स॒क्ष्म) शब्द से जिस ज्ञेय 
तत्व का वर्णन किया गया हे वह ब्रह्म हो है 
क्योंकि उसके पश्चात्‌ आये हुए वचनों से यही 
घ्िद्ध होता है। 


व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (८/१/१) में कहा गया है 








! 
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“इस ब्रह्म के नगर रूप मनुष्य शरीर में कमल के आकार वाला 
एक घर (हृदय ) है, उसमें सूक्ष्म आकाश है । उसके भीतर जो 


वस्तु है उसको जानने की इच्छा करनी चाहिए ।' यहाँ इसी 


'दहर' (सूक्ष्म) शब्द का लक्ष्य परब्रह्म ही है। आगे इसी को 
पापों से रहित, जरा-मरण वजित, शोक शून्य, सत्यकाम, सत्य 
संकल्प तथा अभय, अमृत और ब्रह्म कहा है (5/१/५ तथा 
5/३/४) अत: यहाँ 'दहर' शब्द ब्रह्म का ही वाचक है । 
सत्न १५ : “गतिशब्दाध्यां तथा दुष्ट लिड्भा च 
भावाथे : ब्रह्म में गति का वर्णन और ब्रह्म वाचक शब्द 
होने से एवं दूसरी श्रुतियों में ऐसा ही वणन देखा 
गया है और इत वर्णन में आये हुए लक्षण भी 
ब्रह्म के हैं। इसलिए यहां 'दह र' नाम से ब्रह्म का 
ही वर्णन है । 
व्याख्या-श्रुतियों में कई स्थानों पर कहा गया है कि 
सुषुष्ति अवस्था में जीव 'सत्‌' नाम से कहे जाने वाले परब्रह्म 
परमात्मा से संयुक्त होता है। यही इसकी गति है तथा अमृत, 
अभय आदि लक्षण ब्रह्म में ही सुसंगत है। इससे यह सिद्ध 
होता है कि 'दहर' नाम से परब्रह्म का ही वर्णन है । 


सूत्र १६: “धुत्तेश्व सहिस्नोउस्थास्मिन्नुपलब्धे ।” 


भावार्थ : इस 'दहर' में समस्त लोकों को धारण करने को 
शवित बताई जाने के कारण भो यह परनब्रह्म का 
ही वाचक है क्योंकि इसकी महिमा का इस पर- 
ब्रह्म परमात्मा में होता अन्य श्र तियों में भी 
पाया जाता है । इसलिए 'दहर' नाम से ब्रह्म का 
वर्णन मानना सर्वथा उचित है! 
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व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (८/४/१) तथा वृह० उप० 
(३/८/६ एवं ४/४/२२) में कहा गया है कि वह आत्मा सब 
लोकों का धारण करने वाला है। एक अक्षर परमात्मा के ही 
शासन में रहकर सूर्य और चन्द्रमा भली-भाँति धारण किये 
हुए स्थित हैं आदि । इसलिए यह ब्रह्म ही है जिसका दहर 
नाम से वर्णन किया गया है। 


सत्र १७ : “प्रसिद्धेश्व ।* 
भावार्थ : आकाश शब्द परमात्मा के अथ में प्रसिद्ध हे इस 
कारण भो 'दहर' नाम परब्रह्म का हो है। 


व्याख्या--छान्दोग्य उपनिंषद्‌ (१/६/१) में कहा गया है, 
निश्चय ही ये सब प्राणी आकाश से ही उत्पन्न होते हैं | तत्ति- 
रीय उपनिषद्‌ (२/७/१) में कहा गया है, यदि यह आनन्द 
स्वरूप आकाश न होता तो कौन जीवित रह सकता ? कौन 
प्राणों की क्रिया कर सकता ? इसलिए भी दहर शब्द परब्रह्म 
का ही वाचक है । आकाश शब्द परमात्मा के अथ में ही प्रसिद्ध 
हैँ. 
सत्र १८: “इतरपरामशर्ति साइति चेन्ना सम्भवात्‌ । 
भावार्थ : यदि कहो दूसरे अर्थात्‌ जीवात्मा का संकेत होने 
के कारण वही 'दहर” नाम से कहा गया है तो 
ऐसा कहना ठीक नहीं है क्योंकि वहां कहे हुये 
लक्षण जोवात्मा में सम्भव नहीं हे । 
व्याख्या--पूर्वोक्‍त सूत्रों में 'दहर' के जो-जो लक्षण बताये 


गये हैं वे जीवात्मा के लक्षण नहीं हैं इसलिए इस दहर शब्द 
से परत्रह्म का ही वर्णन हुआ है ऐसा मानना ही उचित हे 
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सत्र १९६ : “उत्तराच्चेदा विर्भूतस्वरूपस्तु ।” 
भावार्थ : यदि कहो उसके बाद वाले वर्णन से भी दहर' 
शब्द जीवात्मा का ही बोधक सिद्ध होता है तो 
यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि उस मन्त्र में 
जिसका वर्णन है, वह अपने शुद्ध स्वरूप को प्राप्त 
हुआ आत्मा हे। 


व्याख्या- छान्‍्दोग्योपनिषद (८/३।४) में सम्प्रसाद के 
नाम से जीवात्मा का वर्णन है और उसके लिए भी अमृत, 
अभय आदि विशेषण आये हैं जो ब्रह्म के ही विशेषण हैं किन्तु 
इसमें अपने शुद्ध स्वरूप को प्राप्त हुए जीवात्मा के लिए ही ये 
विशेषण आये हैं । इसलिए इसके आधार पर 'दहर' शब्द को 
जीवात्मा का वाचक नहीं माना जा सकता । 


सूत्र २० : अन्याथेश्च परामशे: ४ 
भावार्थ : उक्त प्रकरण में जीवात्मा को लक्ष्य कराने बाला 
संकेत भी दूसरे ही प्रयोजन के लिए है । 
व्याख्या--उक्त प्रकरण में जिस जीवात्मा का संकेत है 
उसका प्रयोजन है कि जीवात्मा अपने यथार्थ स्वरूप को प्राप्त 
करके ब्रह्म स्वरूप ही हो जाता है। इसलिए यहाँ 'दहर' शब्द 
जीवात्मा का नहीं ब्रह्म का ही वाचक है । 
सूत्र २१ : “अल्पश्चुतेरिति चेत्तदुक्तम ।” 
भावाथ : यदि कहो कि श्रति में 'दहर' को बहुत छोटा 
बताया गया है, इसलिए “'दहर' शब्द यहाँ 
जीवात्मा का हो ग्रहण है ऐसा मानना चाहिए 
तो इसका उत्तर दिया जा चका हे । 
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व्याख्या-श्रुति में दहराकाश' को अत्यन्त लघु बताया 
गया है इसलिए यह जीवात्मा का ही वाचक सिद्ध होता है 
किन्तु [इस शंका का उत्तर पहले सूत्र १/२/७ में दिया जा 
चुका है । 
सत्र २२ : अनुकृतेस्तस्य च ।' 
भावार्थ : उस जीवात्मा ,का अनुकरण करने के कारण भो 
परमात्मा को अल्प परिमाण वाला कहना उचित 
है ।, 
व्याख्या -वेदों में ब्रह्म को 'अणो रणयिन्‌' (छोटे से छोटा) 
तथा 'महतो महीयान्‌' (बड़े से वडा) बताया गया है तथा 
तेत्तिरीय उपनिषद्‌ (२/६) में कहा गया है! कि परमात्मा उस 
जगत की रुचना करने के अनन्तर वह स्वयं उसी में साथ-साथ 
प्रविष्ठ हो गया । ऐसा ही छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/३/३) में 
कहा गया है। इस प्रकार परमात्मा को जीवात्मा का अनुकरण 
करने वाला बताया जाने के कारण भी उसे अल्प परिणाम 
वाला कहना उचित है । 


सूत्र २३ : अपि च स्मयते ।* 

भावार्थ : इसके सिवा यही बात स्मृति में भी कहो गई हे । 

व्याख्या-परब्रह्म परमेश्वर सबके हृदय में स्थित हैं ओर 
“बह छोटे से भी छोटा है, ऐसा स्मृतियों में भी कई बार कहा 
गया है। इसलिए उसे छोटे से छोटा कहना उचित है। अतः 
“दहर' शब्द से परब्रह्म का ही वर्णन है, जीवात्मा का नहीं । 
सत्र २४: 'शब्दादेव प्रसितः ४ 

भावार्थ : उक्त प्रकरण में आये हुए शब्द से ही यह सिद्ध 
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होता है कि अंग्ुष्ठ भात्र परिमाण वाला पुरुष 
परमात्मा ही है । 
ठयाख्या--कठोपनिषद्‌ (२/१/१२ तथा २/१/१३) में कहा 
गया है, “अंगुष्ठ मात्र परम पुरुष (परमात्मा) शरीर के मध्य 
भाग हृदयाकाश में स्थित है जो भूत और भविष्य का शासन 
करने वाला है--वह परम पुरुष (परमात्मा) धम रहित ज्योति 
को भाँति है । परमात्मा ही आज है और वह कल भी है अर्थात 
वह नित्य और सनातन है, वही है वह परमात्मा ।' इसमें यह' 
अंगुष्ठमात्र परिमाण वाला पुरुष परब्रह्म ही है। 
सूत्र २५: हच्पेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्‌ ।' 
भावायथे : उस परम पुरुष को अंगुष्ठ के बराबर माप वाला 
कहना तो हृदय में स्थित बताये जाने की अपेक्षा 
से है क्योंकि ब्रह्म विद्या में मनष्य का ही अधि- 
कार है । 
व्याख्या--्रह्म विद्या के द्वारा ब्रह्म को जानने का अधिकार 
केवल मनुष्य का ही है, अन्य योनियों में रहकर इसे नहीं जाना 
जा सकता । चूंकि मनुष्य के हृदय का माप अंगष्ठ के वराबय 
माना गया है इसलिए इसमें स्थित ब्रह्म को भी अंगष्ठ मात्र 
का बताया गया है तथा वह ज्योति स्वरूप होने से उसे अंगष्ठा- 
कार (लिंगाकार) बताया गया है। 


सुत्र २६: 'तदुषपयपि बादरायव: सम्भवात ।' 


भावाथ : आचाय बादरायण कहते हैं कि मनष्य से ऊपर 
जो देवता आदि हैं उनका भी अधिकार है क्योंकि 
उन्हें बेद-ज्ञान पुर्वक ब्रह्मज्ञान संभव है। 

व्याख्या--मनुष्य से नीचे की योनि वालों में ब्रह्म ज्ञान 
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प्राप्त करने की सामर्थ्य नहीं है किन्तु देवादि योनि मनुष्य 
योनि से धर्म एवं ज्ञान में श्रेष्ठ है अतः साधन करने पर उन्हें 
ब्रह्मज्ान का होना संभव है तथा उन्हें यह अधिकार है ऐसा 
भगवान बादरायण कहते हैं । 

सूत्र २७ : विरोध: कमणीति चेन्नानेक प्रतिपत्ते दर्शनात्‌ ।* 


सावार्थ : यदि कहो कि देवता को शरीर धारो मान लेने 
से यज्ञादि कर्म में विरोध आता है तो यह कथन 
ठीक नहीं है क्योंकि उनके द्वारा एक ही समय 
अनेक रूप धारण करना संभव हे । शास्त्र में ऐसा 
देखा गया है । 


व्याख्या-देवता मनुष्यों की भाँति एक देशीय, शरीरधारी 
एवं आकृति युक्त नहीं हैं। वे एक ही समय में अनेक शरीर 
धारण कर सकते हैं ऐसा शास्त्रों में कहा गया है। बुह॒दारण्य- 
कोपनिषद्‌ (३/६/१-२) में कहा गया है कि देवता तो तेंतीस 
ही हैं, अन्य इन्हीं की महिमा है।' इस प्रकार ये एक-एक ही 
अनेक हो जाते हैं। इसलिए ये ब्रह्म ज्ञान के अधिकारी हैं । 
ऐसा मानना ठीक है। 


सत्र २८: शब्द इति चेन्तात: प्रभवात्‌ प्रत्यक्षानुमानाभ्यां । 


भावाथे : यदि कहो देवता को शरोरधारो मानने पर 
वदिक शब्द में विरोध आता है तो ऐसा कहना 
ठोक नहीं है क्योंकि इस बेदोकत शब्द से ही 
देवता आदि जगत्‌ की उत्पत्ति होती है । यह बात 
प्रत्यक्ष और अनुमान (वेद और स्मृति) दोनों 


प्रमाणों से (सद्ध होती हे । 








८्द्‌ ब्रह्मसूत्र । वेदान्त दशन 


व्याख्या--वेदों में देवताओं को नित्य माना गया है किन्तु 
यहाँ इन्हें शरीरधारी मान लेने से यज्ञादि कर्म में विरोध:आता 
है क्योंकि शरीरधारी होने से उन्हें भी जन्म-मरणःके चक्र से 
गुजरना पड़ेगा । ऐसा शंका होती है। किन्तु यह शंक्रा ठीक 
नहीं है क्योंकि कल्प के आदि में देवादि की उत्पत्ति का वर्णन 
आता है वहाँ हर कल्प में उसी नाम, रूप और ऐव्वर्य वाले 
देवता उत्पन्न होते हैं किन्तु उनके जीव बदल जाते हैं । यह 
बात श्रुति एवं स्मृति दोनों शास्त्रों से सिद्ध होती है । इसलिए 
उन्हें नित्य ही माना जायेगा । वे जन्म-मरण से मुक्त हैं । 
सत्र २९: 'अतएब च नित्यत्वम्‌ ।' 
भावार्थ : इसोलिए वेद की नित्यता भी सिद्ध होती है । 
व्याख्या-प्रत्येक कल्प में वेदों की भी नई रचना नहीं 
होती इसलिए वेद नित्य है तथा उन्हीं के शब्दों के अनुसार 
सृष्टि की नई रचना उसी प्रकार होती है जैसे पूर्वे कल्प में हुई 
थी । इसलिए इन्हें नित्य कहा गया है । 
सूत्र ३० : 'समान नाम रूपत्वाच्चावत्तावप्प बिरोधों दर्शनात्‌ 
स्मृतेश्च क्‍ 
भावाथ : तथा कल्पान्तर में उत्पन्न होने वाले देवादिकों के 
नाप्न रूप पहले के ही समान होते हैं इस कारण 
पुनः: आवृत्ति होने पर भी किसी प्रकार का 
विरोध नहों है क्योंकि श्रति में ऐसा ही वर्णन 
देखा गया है और स्मृति से भी यही बात सिद्ध 
होती है। 
व्याख्या-- ऋग्वेद (१०/१९०/३) में कहा गया है कि 
'जगत्‌ सृष्टा परमेश्वर ने सूयं, चन्द्रमा आदि सबको पहले की 
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भाँति बनाया ।' श्वेताइ्वतर उपनिषद्‌ में भी कहा गया है, जो 
परमेश्वर निश्चय ही सृष्टि काल में सबसे पहले ब्रह्मा को 
उत्पन्न करता है और उन्हें समस्त वेदों का उपदेश देता है, 
(इ्बेता० ६/१८) । महाभारत में भी कहा है, 'पूव कल्प को 
सृष्टि में जिन्होंने जिन कर्मों को अपनाया था, वाद की सृष्टि 
में बार-बार रचे हुए वे प्राणी फिर उन्हीं कर्मों को प्राप्त होते 
हैं।' इस प्रकार श्रुतियों एवं स्मृतियों से यही सिद्ध होता है कि 
कल्पान्तर में उत्पन्न होने वाले देवादिकों के नाम, रूप पहले 
के सदश ही वेद वचनानुसार रचे जाते हैं इसलिए उनकी बार- 
बार आवृति होती रहने पर भी बेद की नित्यता तथा प्रामाणि- 
कता में किसी प्रकार का विरोध नहीं आता है । 


सत्र ३१ : 'मध्वादिष्व सम्भवादनधिकांर जेसिनि: ४ 
भावार्थ : जेसिनी नामक आचाये मधुविद्या आदि में देवता 
द आदि का अधिकार नहीं बताते हैं, क्योंकि यह 
संभव नहीं हे । 
व्याख्या--आचार्य जैमिनी ने छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ के तीसरे 
अध्याय में मधु विद्या का वर्णन करते हुए कहा है कि देवताओं 
के लिए स्वर्गादि भोगों की प्राप्ति हेतु यज्ञादि कर्म अनावश्यक 
हैं क्योंकि उनके लिए सभी वस्तुयें स्वतः प्राप्त हैं। इनमें 
उनका अधिकार नहीं है । इसी प्रकार ब्रह्म विद्या में भी उनका 
अधिकार नहीं है । 
सूत्र ३२ : ज्योतिषि भावाच्च 
भावार्थ : ज्योति य लोकों में देवताओं को स्थिति होने के 
कारण भी उनका यज्ञादि कर्म एवं ब्रह्म विद्या में 
अधिकार नहीं है । 
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व्याख्या--ये देवता ज्योतिर्मय देवलोकों में निवास करते 
हैं वहाँ उन्हें सब प्रकार का ऐश्वर्य प्राप्त है जिनसे उनके लिए 
अन्य लोकों की श्राप्ति हेतु ब्रह्म विद्या जैसे कर्मों में प्रवृत्ति 
संभव नहीं है जिससे इसमें उनका अधिकार नहीं है । 
सूत्र ३३ : भाव तु बादरायणोउस्ति हि ।! 
भावार्थ : किन्तु आचार्य बादरायण यज्ञादि कर्म एवं ब्रह्म 
विद्या में देवता आदि के अधिकार का भाव 
(अस्तित्व) मानते हैं क्योंकि श्रुति में ऐसा वर्णन 
है। 
व्यास्या- बहदारण्यक उपनिषद्‌ (१/४/१०) में कहां गया 
है कि देवताओं में से जिसने ब्रह्द को जान लिया है वहीं वह 
(ब्रह्म) हो गया ।! छान्दोग्य उपनिषद्‌ (८5/७/२ से ८/१२/६) 
में प्रसंग आता है कि इन्द्र और विरोचन ने ब्रह्मा जी की सेवा 
में रहकर ब्रह्म विद्या प्राप्त की ।! इनसे यह सिद्ध होता है कि 
देवता आदि का भी कम एवं ब्रह्म विद्या में अधिकार है । 
फेत्र २४: शुगस्य तदनादर श्रवणात्तदाद्रवणात सुच्यते हि । 
भावार्थ ; उन हंसों के मुख से अपना अनादर सुनकर हस 
राजा जानभ्रुति के मन में शोक उत्पन्न हुआ । 
तदनन्तर जिनकी अपेक्षा अपनी तुच्छता सुनकर 
शोक हुआ था, उन रेक्‍्व सुनि के पास वह विद्या 
प्राप्ति के लिए दौड़ा गया। इस कारण उन 
रेक्‍्व मुनि ने उसे शूद्र कहकद पुकारा क्योंकि 
इससे रेक्‍्व भुनि की सर्वज्ञता सूचित होती है। 


व्याख्या छान्दोग्योपनिषद्‌ (४/१/१ से ४) में कहा गया 
है कि एक बार राजा जानश्रुति को हंसों द्वारा सुने गये शब्दों 
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से शोक हुआ । वह शोक से वशीभूत होकर मृनि रेक्‍व के पास 
विद्या ग्रहण करने के लिए गया। यद्यपि राजा क्षत्रिय था 
किन्तु शोक के वशीभूत होने के कारण म॒नि ने उसे शूद्र' कह 
कर पुकारा शूचम आद्रवतिइति शद्र (जो शोक के पीछे दोड़ता 
है, वह शूद्र है) इससे रक्‍व मृनि की सर्वज्ञता सिद्ध होती है। 
इस उदाहरण से यह नहीं सिद्ध होता कि वेद विद्या में शूद्रों का 
अधिकार है। 
सत्र ३५: क्षत्रियत्वावगतेश्चोत्तरत्न चत्ररथेन लिगातू ।' 
भावार्थ : जानश्रुति का क्षत्रिय होना प्रकरण में आये हुये 
लक्षण से जाना जाता है, इससे तथा बाद में कहे 
हुए चेत्ररथ के सम्बन्ध से जो क्षत्रिय सुचक चिन्ह 
या प्रमाण प्राप्त होता है उससे भी उसका क्षत्रिय 
होना सिद्ध होता है। 


व्यास्या- जानश्र॒ति श्रद्धाप्वक दान देने वाला तथा अति- 
थियों का सत्कार करने वाला था। उसके राजोचित ऐदश्वर्य 
का भी व्णन है । साथ ही यह भी वर्णन है कि उसने राजा 
की कन्या को पति रूप में ग्रहण किया था। इससे सिद्ध होता 
है कि वह शुद्र नहीं क्षत्रिय था। शौनक और चेत्ररथ ने राजा 
जानश्रुति के यहाँ भोजन किया था। इससे भी सिद्ध होता है 
कि वह क्षत्रिय था किन्तु इससे यह सिद्ध होता है कि जाति-शुद्र 
का वेद विद्या में अधिकार नहीं है । 


सत्र ३६ : संस्कार परामर्शात्तदभावाभिलापाच्च । 


भावार्थ : श्रुति में वेद विद्या ग्रहण करने के लिए पहले 
उपनयन आदि संस्कारों का होना आवश्यक 
बताया गया है । इसलिए तथा शुद्र के लिए उन 
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संस्कारों का अभाव कहा गया है इसलिए भी 
जाति-शुद्र का बेद विद्या में अधिकार नहीं है । 


व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (३/२/१०) में कहा गया है कि 
'उन्हीं को इस ब्रह्म विद्या का उपदेश दे, जिन्होंने विधिपूर्वक 
उपनयनादि संस्कार कराकर ब्रह्मचय ब्रत का पालन किया 
हो ।' इस प्रकार शुद्रों के लिए उपनयन संस्कार का विधान न 
होने से उन्हें वेद विद्या का अधिकार नहीं है । 
सूत्र ३७ : 'तदभाव निर्धारण च प्रवृत्ते: । 


भावाथे : शिष्य में उस शुद्रत्व का भाव निश्चित करने के 
लिए आचार को प्रवृत्ति पाईं जाती है। इससे भी 
यही सिद्ध होता है कि वेदाध्ययन में श॒द्र का 
अधिकार नहीं है । 


व्याख्या-- छान्दोग्य उपनिषद्‌ (४/५/३-५) में सत्यकाम 
जाबाल का प्रसंग आता है कि जब सत्यकाम गौतम नामक 
आचाय के पास शिक्षा ग्रहण करने गया तो गौतम ने उसका 
गोत्र पूछा । सत्यकाम ने जो सत्य था वह कह दिया कि मझें 
अपने पिता एवं गोत्र का पता नहीं है क्‍योंकि मेरी माँ कई 
व्यक्तियों के सम्पर्क में आती थी। इस सत्य वचन के आधार 
पर ऋषि ने उसे ब्राह्मण घोषित कर अपना शिष्य बना लिया 
एवं उसका उपनयन संस्कार कर दिया। इससे सिद्ध होता है 
कि शूद्र का वेदाध्ययन में अधिकार नहीं है। 


सुत्र ३८: श्रवणाध्ययनाथं प्रतिषेधात्‌ स्मृतेश्च ॥' 


भावार्थ : शद्र के लिए वेदों के श्रवण, अध्ययन तथा अर्थ- 
ज्ञान का भी निषेध किया गया है, इससे तथ 
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स्मृति प्रमाण से भी यही सिद्ध होता है कि वेद 
विद्या में शूुद्र का अधिकार नहीं है। 
व्याख्या--वेदों में शूद्र के अध्ययन, श्रवण, अर्थज्ञान आदि. 
का अधिकार नहीं दिया गया है। पाराशर स्मृति में कहा गया 
है कि, वेदों के अक्षरों का अर्थ समझने के लिए विचार करने 
पर शद्र तत्काल पतित हो जाता है। (१/७३) मनुस्मृति में 
भी (४/८०) कहा गया है, शूढ्रों को बेद-विद्या का ज्ञान नहीं 
देना चाहिए । किन्तु विदुर आदि शुद्र जाति के सत्पुरुषों को 
ज्ञान प्राप्त होने की वात भी पाई जाती है। इतिहास, पुराणों 
को सुनने और पढ़ने में चारों वर्णों का समान रूप से अधिकार 
है । इसके द्वारा वह परमात्म ज्ञान आप्त हैः सकता है 
'भवित द्वारा प्रमगति प्राप्त करने में मनुष्य मात्र का अधि- 
कार है (गीता ६/३२) | वेदों के अध्ययन के लिए कुछ योग्य- 
तायें अपेक्षित हैं । वे शूद्र में नहीं पाई जातीं । इसलिए उनको 
यह अधिकार नहीं दिया गया है । 


सुत्र ३९ : 'कम्पनात्‌ । 
भावार्थ : पूर्वोक्त अंगुष्ठ मात्र पुरुष परजह ही है क्योंकि 
उसी से समस्त जगत्‌ चेष्टा करता है और उसी 
के भय से सब काँपते हैं । 
व्याख्या--कठोपनिषद्‌ (२/३/२) में कहा गया है कि 
'परब्रह्म परमेश्वर से निकला हुआ यह जो कुछ भी सम्पूर्ण 
जगत है, उस प्राण स्वरूप परमेश्वर में ही चेष्टा करता है । 
इस उठे हुए वज्र के समान महान भय स्वरा (सर्वेशक्तिमान्‌ )- 
परमेश्वर को जो जानते हैं वे अमर हो जाते हैं. (जन्म-मरण से. 
छूट जाते हैं |) 
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इसी के सूत्र (२/३/३) में कहा गया है, “इसके भय से 
अग्नि तपता है, सूर्य तपता है, इन्द्र, वायु तथा मृत्यु देवता ये 
सब अपने-अपने काय में दौड़ रहे हैं ।!' इससे सिद्ध होता है कि 
वह अंगुष्ठ मात्र पुरुष ब्रह्म ही है । 


सत्र ४० : ज्योतिर्दशंनात ।' 
भावा्थ : यहां ज्योति! शब्द परब्रह्म का ही वाचक है 
क्योंकि श्रुति में अनेक स्थलों पर ब्रह्म के अर्थ में 
ज्योति: शब्द का प्रयोग देखा जाता है । 
व्याख्या-- छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ ( >00 8 ) में कहा गया हे 
कि, यह जो जीवात्मा है, वह शरीर से निकल कर परम 
ज्योति को प्राप्त हो अपने स्वरूप से सम्पन्न हो जाता है ।' 
इसमें 'ज्योति' शब्द परब्रह्म का ही वाचक है । इसी उपनिषद 
(३/१३/७) में कहा गया है, 'इस चूलोक से परे जो नंद 
ज्योति प्रकाशित हो रही है।' इसमें भी 'ज्योति” शब्द पर- 
मात्मा के ही अथ में है । 


चूत्र ४१; आकाशोडर्थान्तर॒त्वादिव्यपदेशात ।! 


भावार्थ : वहां आकाश शब्द परब्रह्म का हो वाचक है 
क्योंकि उसे नाम रूपसय जगत्‌ से घिन्‍्न वस्तु 
बताया गया है । 


व्याख्या-- छान्दोग्योपनिषद्‌ (८/१४/१) में कहा गया है, 
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आकाश नाम से प्रसिद्ध तत्व नाम और रूप का निर्वाह करने 
वाला है। वे दोनों जिसके भीतर हैं वह ब्रह्म है, वह अमृत है 
और वही आत्मा है | इसमें जिस आकाश को कहा गया है 
वह भूताकाश तथा जीवात्मा का वाचक नहीं है तथा जीवात्मा 
भी नाम रूपात्मक जगत को धारण करने वाला नहों है। अतः: 
यहाँ आकाश शब्द परब्रह्म का ही वाचक है जो अमृत और 
आत्मा है। 
सत्र ४२ : 'सुषप्त्युल्कान्त्यों भेदेन ।! 
भावार्थ : सुषुप्ति तथा मृत्यु काल में भी जीवात्मा और 
परमसात्मा का भेद पुर्बंक वर्णन है। इसलिए 
आकाश' शब्द यहाँ परमात्मा का ही बोधक है। 
व्याख्या--छान्दोग्योपनिषद्‌ (६/5/१) में कहा गया है कि 
“जिस अवस्था में वह पुरुष सोता है, उस समय वह सत्‌ से 
सम्पन्न होता है। यह वर्णन सुषुप्ति काल का है। इसमें 
जीवात्मा का पुरुष नाम से और परमात्मा का 'सत' नाम 
से भेद पृूवंक उल्लेख हुआ है। इसी उपनिषद्‌ के (८/३/४) में' 
कहा है, यह जीवात्मा इस शरीर से निकलकर परम ज्योति 
स्वरूप परमात्मा को प्राप्त हो अपने शुद्ध रूप से सम्पन्त हो 
जाता है । इस प्रकार आकाश शब्द परब्रह्मै का ही वाचक है। 


सूत्र ४३ : 'पत्यादि शब्देश्य: ।' 
भावार्थ : उस परब्रह्म के लिए शुति में पति, परम्पति,. 
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परम महेश्वर आदि विशेष शब्दों का प्रयोग होने 
से भी यह सिद्ध होता है कि जोवात्मा और 
परमात्मा में भेद है । 


व्याख्या -रवेताव्वतर उपनिषद्‌ (६/७)में कहा गया है कि 
«ईदवरों के भी परम महेश्वर, देवताओं के भी परम देवता 
त्तथा पतियों के भी परमपति, अखिल ब्रह्माण्ड के स्वामी एवं 
स्तवन करने योग्य उस प्रकाश स्वरूप परमात्मा को हम लोग 
सबसे परे जानते हैं ।! इसमें देवता आदि जीवात्मा ही है और 
परम देवता, परम महेश्वर एवं परम पति नाम से परमात्मा 
का वर्णन किया गया है | इससे भी सिद्ध होता है कि जीवात्मा 
और परमात्मा में भेद है । 


॥ तीसरा पाद सम्पूर्ण ॥ 


5 








पहला अ्रध्याय 


चौथा पाद 


सूत्र ! : आनुमानिकमप्ये केषामिति चेनन्‍न शरीररूपकविन्यस्त- 
गहीतेदंशयति च ।' 
भावार्थ : यदि कहो अनुमान कल्पित जड़ प्रकृति भी एक 
शाखा बालों के मत में वेद प्रतिपादित है.तो यह 
कथन ठीक नहीं है क्योंकि शरीर ही यहाँ रथ के 
रूप में पड़कर “अव्यक्त' शब्द से गृहीत होता है। 
यही बात श्रुति दिखाती भी है। 
व्याख्या--कठोपनिषद्‌ (१/३/११) में जो 'अव्यक्त' शब्द 
आया है वह सांख्य प्रतिपादित प्रकृति का वाचक नहीं है 
बल्कि कारण शरीर भगवान की प्रकृति का अंश होने से उसे 
ही 'अव्यक्त' नाम से कहा है । 
सुत्र २: 'सुक्ष्मं तु तदहेत्वात्‌ । 
भावार्थ : किन्तु इस प्रकरण में 'शरीर' शब्द से सूक्ष्म शरोर 
गहीत होता है क्योंकि परमधाम की यात्रा में रथ 
के स्थान पर उसी को मानना उचित है। 
व्याख्या--यह 'अव्यक्त' परमात्मा की शक्ति रूप प्रकृति 
सुक्ष्म है जो देखने और वर्णन करने में नहीं आती । उसी का 
अंश कारण शरीर है अत: उसे “अव्यक्त' कहना उचित है । 
परमधाम की यात्रा में यह सूक्ष्म शरीर ही जाता है । इसलिए 
इसी को “रथ कहा गया है । 
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सूत्र ३: तदर्धानत्वादथंबत्‌ ।' 

भावार्थ : उस परमात्मा के अधीन होने के कारण वहु 

शक्तिरूपा प्रकृति साथंक है । 

व्याख्या--सांख्य मतावलम्बी प्रकृति को स्वतन्त्र और जगत्‌ 
का कारण मानते हैं, परन्तु वेद का ऐसा मत नहीं है | वेद 
में उस प्रकृति को परमेश्वर के ही अधीन रहने वाली उसी की 
एक शक्ति बताया गया है। शक्ति शक्तिमान से भिन्‍न नहीं 
होती, अतः उसका स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं माना जा सकता । 
शक्ति के द्वारा ही परमात्मा सृष्टि की रचना करता है। 
परमेश्वर में ज्ञान, बल और क्रिया रूप नाना प्रकार की 
शक्तियाँ हैं । 


सूत्र ४: 'ज्ञेपत्वावचनाच्च । 

भावार्थ : बेद में प्रकृति को ज्ञेय नहीं बतलाया गया है, 

इसलिए भी यह सांख्योक्त 'प्रधान' नहीं है । 

व्याख्या--सांख्य मत में कहा गया है कि--गृणमयी प्रकृति 
और पुरुष का पार्थक्य जान लेने से कंवल्य (मोक्ष) होता है । 
इस मत से प्रकृति भी ज्ञेय है जिससे जानना आवश्यक है तभी 
पुरुष से उसका पार्थक्य ज्ञात हो सकता है परन्तु बेद में प्रकृति 
को ज्ञेय तथा उपास्य कहीं नहीं कहा गया है। केवल परमेद्व रु 
ही ज्ञेय एवं उपास्य है । इससे सिद्ध होता है कि वेदोक्त प्रकृति 
सांख्य वादियों की प्रकृति (प्रधान) से भिन्‍न है । 


सूत्र ५: बदतीति चेन्‍न प्राज्ञो हि प्रकरणात्‌ ।' 
भावार्थ : यदि कहो कि वेद प्रकृति को भी ज्ञेय बताता है 
तो ऐसा कहना ठीक नहीं है क्योंकि यहाँ ज्ञेय 
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तत्व परमात्मा ही है। प्रकरण से यही बात सिद्ध 
होती है । 
व्याख्या-- कठोपनिषद्‌ (१/३/१५) में जिस तत्व के गुणों 
का वर्णन किया गया है वे गुण उस परब्रह्म के ही गुण हैं, जड़ 
प्रकृति के नहीं । उस परब्रह्म को जानकर ही मनुष्य मृत्यु के 
मुख से छट जाता है । अतः वह ब्रह्म ही है, प्रकृति नहीं । 
सूत्र ६ : त्रयाणामेव चवसुपनन्‍्यास: प्रश्तश्च ।॥ 
भावार्थ : इस उपनिषद्‌ में तीन का हो इस प्रकार ज्ञेप रूप 
में उल्लेख हुआ है तथा इन्हीं तीनों के सम्बन्ध में 
प्रश्न भी किया गया है। 
व्याख्या--कठोपनिषद्‌ (सूत्र १/१/१३, १/१/२० तथा 
१/२/१४) में नाचिकेता ने यमराज से अग्नि, जीवात्मा तथा 
परमात्मा इन्हीं तीनों को जानने के बारे में प्रश्न किया है । 
इन्हीं तीन प्रश्नों का उत्तर यमराज ने दिया है। इसमें प्रधान 
(प्रकृति) के विषय में न कोई प्रश्न किया गया है न उत्तर ही 
है] 
सत्र ७: 'महह॒च्च । 
भावायथे : 'महत्‌' शब्द की भांति हो इसको भो दूसरे अथ 
में लेना अयुक्त नहों है । 


व्याख्या-सांख्य शास्त्र में जिस प्रकार 'महत्‌' शब्द 
महत्तत्व के लिए प्रयुक्त हुआ है किन्तु कठोपनिषद्‌ में यही शब्द 
आत्मा' के लिए प्रयुक्त हुआ है। कठोपनिषद्‌ (१/३/१०) में 
कहा गया है-बद्धि से महान आत्मा पर है। सांख्य मत में 
बुद्धि का नाम ही 'महत्तत्व' है जो प्रकृति और पुरुष के संयोग 
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से सर्वप्रथम उत्पन्न हुआ है किन्तु यहाँ “ महत्‌” शब्द जीवात्मा 
का वाचक है जो बुद्धि से परे है। इसी प्रकार अव्यक्त' शब्द 
का भी अथ्थ सांख्य मत से भिन्‍न है । 

सूत्र ८ : चमसवद विशेषात्‌ ।' 


भावार्थ : किसी प्रकार की विशेषता का उल्लेख न होने से, 
“चमस' को भाँति उसे दूसरे अर्थ में भी लिया जा 
सकता है। 
व्याख्या - जिस प्रकार “चमस' शब्द सोमपान के लिए 
निर्मित पात्र के लिए रूढ़ हो जाने पर भी वृहदारण्यक उप- 
निषद्‌ (२/२/३) में वह शिर' के लिए प्रयुक्त हुआ है उसी 
प्रकार ब्वेताश्वतर उपनिषद्‌ में (१/६ तथा ४/५ ) जो 'अजा' 
शब्द उस प्रकृति का वाचक नहीं है जिसका सांख्य शास्त्र मे 
प्रकृति नाम से कहा गया है। यह प्रकृृति भगवान के अधीन 
रहने वाली उन्हीं की अभिन्न स्वरूपा अचिन्त्य शक्ति है। 
सांख्य को प्रकृति स्वतन्त्र है' दोनों में यही अन्तर है। सूत्र १ हर 
मे यह भी कहा गया है कि “जब मनुष्य ईश्वर, जीव और 
प्रकृति इन तीनों को ब्रह्म रूप में प्राप्त कर लेता है तव वह 
म॒क्‍त हो जाता है।” सांख्य मत में प्रकृति को ब्रद्मरूप नहीं, 
उससे भिन्‍न माना है, यही अन्तर है । ह 


सत्र € : ज्योति रूपक्रमा तु तथा हमधियित एके ।/ 
भावार्थ : निश्चय हो यहाँ 'अजा' शब्द तेज आदि त्रिविध 


तत्वों की कारण भूता परमेश्वर को शक्ति का 


वाचक है क्योंकि एक शाखा वाले ऐसा ही वर्णन 
करते हैं । 


व्यास्या-छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/२/३-४ ) में परमेश्वर 








हा आआआआखआखआखआखआखआखआआाआ .ज०व७-७-#रशशनशशशशशशा 
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से उत्पन्त तेज आदि तत्वों से जगत्‌ के विस्तार का वर्णन है । 
इसी उपनिषद्‌ (६/४/१-७) में कहा गया है कि उसी परमेश्वर 
ने सर्वे प्रथम तेज” को रचा, तेज से जल और जल से अन्न की 
उत्पत्ति कही गईं है। इ्वेताइवतर उपनिषद्‌ (१/१०) में भी 
प्रकृति (प्रधान) को स्वतन्त्र नहीं माना है । भगवान की शक्ति 
रूप अपरा प्रकृति तथा परा प्रकृति (जीवात्मा) इन दोनों पर 
शासन करने वाला परम पुरुष परमेश्वर को बताया गया है । 
इसी में १/१२ में कहा है कि भोक्‍कता, (जीवात्मा) भोग्य 
(प्रकृति), और, उन दोनों का प्रेरक ईश्वर इन तीनों रूपों को 
ब्रह्म ही वताया गया है। इस प्रकार “अजा' शब्द प्रकृति 
(प्रधान) का वाचक होने पर भी सांख्य मत वालों की प्रकृति 
के समान स्वतन्त्र नहीं है वल्कि परमात्मा की ही अभिन्‍न शक्ति 
है जो उसके अधीन रहने वाली है । 


सूत्र १० : 'कल्पनोपदेशाच्च सध्वादिवदवि रोध:ः ४ 


भावार्थ : यहाँ 'अजा' का रूपक मानकर उसके विविध रूप 
का कल्पना पूर्वक उपदेश किया गया हैं। इस- 
लिए भी मधु आदि को भाँति कोई विरोध न हीं 
हे । 
व्याख्या--जिस प्रकार अन्य उपनिषदों में सूर्य को मधु, 
वाणी को धेनु तथा लोक को अग्नि कहा गया है उसी श्रकार 
यहाँ भी भगवान की शक्ति रूपा प्रकृति को भी रूपक के ३2] 
में 'अजा' कह कर इसके लाल, सफेद और काले तीन रंग 
बताये हैं जो तेज, जल और अन्न के ही रंग हैं । इसलिए कोई 
विरोध नहीं है । 
सूत्र ११: “न संख्योपसंप्रहादपि नानाभावादतिरेकाच्च । 
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भावार्थ : श्रुति में संख्या का ग्रहण होने से भी वह सांख्य- 
मतोक्त तत्वों की गणना नहों है क्‍योंकि बह 
संख्या अनेक प्रकार के भाव व्यक्त करने वाली 
है तथा वहां उससे अधिकता का भी वर्णन है । 
व्या्या--बुहदा रण्यक उपनिषद (४/४/१७) में जो संख्या 
वाचक 'पंच-पंच' शब्द आये हैं इनको लेकर पच्चीस तत्वों की 
कल्पना करना उचित नहीं है क्‍योंकि इसमें आकाश और 
आत्मा को लेकर सत्ताइस तत्व हो जाते हैं । अत: सांख्य मत 
में वणित पच्चीस तत्वों से इसका अर्थ नहीं है बल्कि ये उस 
परमेश्वर की अनादि कार्य शक्तियों का वर्णन है। सांख्य के' 
प्रधान से इसका सम्बन्ध नहीं है । 
सुत्र १२: 'प्राणादयों वाक्यशेयात्‌ ।' 
भावार्थ : बाद वाले मंत्र में कहे हुए वाक्य से यहां प्राण 
और इन्द्रियाँ हो ग्रहण करने योग्य हैं । 
व्याख्या - इसी उपनिषद्‌ का मन्त्र (४/४/१८) में प्राण, 
चक्ष, श्रोत तथा मन के ऊपर के पुराण पुरुष का वर्णन है 
जिसमें पाँच प्राण, पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कमेंर्द्रियाँ, मन तथा 
ब॒ृद्धि आदि परमेश्वर की कार्य शक्तियों का वर्णन है जो ब्रह्म 
को ही शक्तियाँ हैं | उन्हीं का वर्णन है । 
सत्र १३ : ज्योतिषकेषामसत्यन्ने ।' 
भावारथे : एक शाखा वालों के पाठ म्रें अन्त का वर्णन न 
होने पर पुव वणित “ज्योतिष' के द्वारा संख्या पृति 
को जा सकती है । 
व्याख्या--माध्यन्दिनी शाखा वालों के पाठ में अन्न 
शब्द का प्रयोग होने से यहा पाँच की संख्या पूर्ण हो जाती है 
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(प्राण, चक्षु, श्रोत्र, मन और अन्न) । किन्तु काण्व शाखा 
वालों ने अन्न के बजाय ज्योति” शब्द का वर्णन किया है 
जिससे यह पाँच की संख्या पूरी हो जाती है । 


सूत्र १४ : 'कारणजत्वेन चाकाशादियु यथाव्यपदिष्टेक्ति: ।' 
भावार्थ : आकाश आदि किसी भी क्रम्त से रचे जाने वाले 
पदार्थों में करण रूप से तो संबंत्र एक ही वेदात 
वर्णित ब्रह्म का प्रतिपादन किया गया है । इस- 
लिए परब्रह्म ही जगत्‌ कए कारण हे । 


व्याख्या--श्रतियों में सृष्टि रचना का क्रम विभिन्‍न क्रम से 
बताया गया है जैसे कहीं आकाश से, कहीं प्राण से, कहीं तेज 
से । किन्तु सब में ब्रह्म को ही जगत्‌ का कारण बताया गया है 
जो इन सबका कारण है । 


सत्र १५: 'समाकर्षात्‌ । 
भावार्थ : आगे पीछे कहे हुए वाक्य का पूर्ण रूप से आकषण 
करके उसके साथ सम्बन्ध जोड़ लेने से 'असत्‌ 
आदि शब्द ब्रह्म के ही वाचक सिद्ध होते हैं । 


व्णाख्या--तेत्तिरीयोपनिषद्‌ (२/७) एवं छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ 
(३/१६/१) में कहा गया है कि पहले 'असत्‌' ही था. इसी से 
सत' उत्पन्त हआ । यहाँ असत्‌ का अथ मिथ्या या अभाव नहीं 
है वल्कि यह 'अप्रकट ब्रह्म का वाचक है। वृहदारण्यक उप- 
निषद्‌ में 'असत्‌' के स्थान पर “अव्याकृत शब्द का प्रयोग हुआ 
है जिसका अर्थ 'अप्रकट ब्रह्म' ही है । इस प्रकाए सबका कारण 
वह ब्रह्म ही है। 
सूत्र १६ : 'जगद्वाचित्वात्‌ ।' 
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भावार्थ : सृष्टि या रचना रूप कर्म जड़ चेतनात्मक सम्पुर्ण 
जगत का वाचक है। इसलिए चेतन परमेश्वर 
ही इसका कर्ता है, जड़ प्रकृति नहीं । 
व्याख्या--यह सम्पूर्ण सृष्टि जड़ चेतनात्मक है । पुरुष 
वाच्य जीवात्मा तथा उनके अधिष्ठान भूत जड़ शरीर दोनों ही 
उस ब्रह्म का कम है । जड़ से चेतन की उत्पत्ति संभव नहीं है 
इसलिए वह ब्रह्म ही इन दोनों का कारण है ऐसा कौपषतकि 
ब्राह्मगोपनिषद्‌ में अजात शत्रु ने बालाकि से(४/२)में कहा है। 
सुत्र १७ : 'जीवमुख्यप्रार्णालगान्नेति चेत्तद्‌ व्याख्यातम्‌ ॥' 
भावाथे : यदि ऐसा कहो कि उस प्रसंग के वाक्य शेष में 
जीव तथा मुख्य प्राण के बोधक लक्षण पाये जाते 
हैं इसलिए प्राण सहित जीव ही ज्ञेय तत्व होना 
चाहिए, ब्रह्म यहां ज्ञेय नहीं है, इसका निराकरण 
पहले किया जा चुका है। 
व्याख्या--प्राण और जीव ज्ञेय नहीं हो सकते । इससे 
त्रिविध उपासना का प्रसंग उपस्थित हो सकता है । इसलिए 
एक ब्रह्म ही ज्ञेय है । इसका निराकरण पहले सूत्र १/१/३१ में 
किया जा चुका है । 
छृत्र १८: अन्यार्थ तु जमिनि: प्रश्तव्याख्यानाध्यामपि 
चवमेके ।' 
भावाथ : आचार्य जेसिनि तो फहते हैं कि इस प्रकरण में 
जीवात्मा तथा मुख्य प्राण का वर्णन दूसरे ही 
प्रयोजन से है। क्योंकि प्रश्न और उत्तर से यही 
सिद्ध होता है तथा एक शाखा (काण्व) वाले 
ऐसा कहते भी हैं । 
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व्याख्या--आचार्य जेमिनी का कथन है कि यहाँ जीवात्मा 
और प्राण जिस प्रकार निद्रा के समय परमात्मा में विलीन सा 
हो जाता है उसी प्रकार प्रलय काल में यह जड़-चेतनात्मक 
जगत परखब्रह्म में विलीन हो जाता है तथा सृष्टि काल म॑ जाग्रत 
की भाँति पुनः प्रकट हो जाता है। ऐसा इसका भाव है । अत 
हा ही जगत का कारण है । 


सत्र १९ : वाक्‍्यान्वयात्‌ । 
सावार्थे : पूर्वा पर वाक्‍यों के समन्वय से भो यही सिद्ध 
होता है । 
व्याख्या--पूर्वापर प्रसंग से भी यही सिद्ध होता है कि 
जीवात्मा और प्राण का वर्णन भी उस परब्रह्म को जगत्‌ का 
कारण सिद्ध करने के लिए ही है । 


सूत्र २० : प्रतिज्ञासिद्धेलिड्रमित्याश्मरथ्य: । 
भावार्थ : उक्त प्रकरण में जीवात्मा और मुख्य प्राण के 
लक्षणों का वर्णन ब्रह्मा को ही जगत्‌ का कारण 
बताने के लिए हुआ है क्‍योंकि ऐसा मानने से ही 
पहले की हुई प्रतिज्ञा की सिद्धि होती हे। ऐसा 
अश्मरथ्य आचाये मानते हैं । 
व्याख्या--आचार्य अश्म रथ्य का मानना है कि अजात शत्रु 
ने जो यह प्रतिज्ञा की थी कि, तुझे ब्रह्म का स्वरूप बताऊंगा ।' 
इससे यही सिद्ध होता है कि ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण है । 


सूत्र २१ : 'उत्करमिष्यत एवं भावादित्योडलोमि ॥' 


भावार्थ : शरीर छोड़कर परलोक में जाने वाले ब्रह्मज्ञानी 
का इस प्रकार ब्रह्म में बिलोन होगा दूसरी भ्रुति 
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में भी बताया है। इसलिए वहां जीवात्मा और 
मुख्य प्राण का वर्णन परकब्रह्म को ही जगत का 
कारण बताने के लिए है। ऐसा औडलोघमि आचाये 
मानते हैं । 
व्याख्या-- मुण्डकोपनिषद्‌ (३/२/७-८) में बताया गया है 
कि, ब्रह्मज्षानगी पुरुष का जब देहपात हो जाता है तो उनके 
समस्त कर्म और विज्ञानमय आत्मा ब्रह्म में एक हो जाते हैं ।' 
इसमें जगत्‌ की उत्पत्ति और प्रलय का कारण केवल परब्रह्म 
ही है ऐसा औडलोमि आचाय॑ मानते हैं । 


सूत्र २२ : अवस्थितेरेति काशकृत्स्नः ॥ 
भावार्थ : प्रलय काल में सम्पूर्ण जगत की स्थिति उस पर- 
ब्रह्म में ही होती है, इसलिए परब्रह्म हो जगत 
का कारण है। ऐसा काशछृत्स्न आचार्य मानते 
हैं । 
व्याख्या- प्रदनोपनिषद्‌ (४/११) में कहा गया है कि-- 
जिसमें समस्त प्राण और पाँचों भत तथा सम्पूर्ण इन्द्रियाँ, अंतः 
करण के सहित विज्ञान स्वरूप आत्मा आश्रय लेते हैं, हे प्रिय ! 
उस अविनाशी परमात्मा को जो कोई जान लेता है वह सर्वेज्ञ 


है, वह सर्व स्वरूप परमेह्वर में प्रविष्ट हो जाता है।' इससे 


भी यही सिद्ध होता है कि जगत का कारण परब्रह्म ही है । 
सै २३ : 'प्रकृतिश्च प्रतिज्ञादृष्टान्तानुपरोधात्‌ ।” 
भावार्थ : उपादान कारण भी ब्रह्म ही है क्योंकि ऐसा 
मानने से ही श्रुति में आये हुये 'प्रतिज्ञा' वाक्य 
तथा दृष्दान्त' वाक्य बाधित नहीं होते । 
व्याख्या-छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/१/२-३ तथा ६/१/४), 
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मुण्डकोपनिषद्‌ (१/१/२ तथा १/१/७) तथा बृह॒दारण्यक उप- 
निषद्‌ (४/५/६-८) में प्रतिज्ञा वाक्य तथा दुष्टान्त वाक्य 
मिलते हैं जिनमें यही सिद्ध किया गया है कि सृष्टि का उपाद्धन 
कारण ब्रह्म ही है, प्रकृति नहीं । वेदान्त में वर्णित प्रकृति को 
स्वतन्त्र सत्ता नहीं है जैसा सांख्यवादी मानते हैं बल्कि वह 
परमात्मा में रहने वाली उन्हीं की शक्ति विशेष है ब्वेताश्वतर 
उपनिषद्‌ में भी (६/८) ज्ञान, बल और क्रिया रूप नाना प्रकार 
की दिव्य शक्तियों का वर्णन है। इससे सिद्ध होता है कि उस 
परमेद्वर की शक्ति उससे भिन्‍न नहीं है। यह उसका स्वभाव 
ही है । गीता (६/१०) में भी प्रकृति को सांख्य मत की भाँति 
उपादान कारण नहीं बताया गया है वल्कि अपनी ही स्वरूप 
भूता कहा है जो जगत्‌ की उत्पत्ति का कारण है। जड़ प्रकृति 
जड़ और चेतन दोनों का उपादान कारण नहीं हो सकती । 
अन्य स्मृतियों में भी परब्रह्म को ही जगत्‌ का उपादान कारण 
ओर निमित्त कारण माना है । 
सूत्न २४ : अभिध्योपदेशाच्च ।' 
भावाथ : चिन्तन अर्थाते संकल्प से सृष्टि रचना का श्रुति 
में वणन होने से भी यही सिद्ध होता है कि जगत्‌ 
का उपादान कारण ब्रह्म ही है । 
व्याख्या-- तैत्तिरीय उपनिषद्‌ (२/६) में कहा गया है कि 
“उसने संकल्प किया कि मैं एक ही बहुत हो जाऊँ, अनेक रूपों में 
प्रकट हो जाऊँ।' छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (६/२/३) में भी ऐसा ही 
कहा गया है | इससे सिद्ध होता है परब्रह्म ही सृष्टि का उपा- 
दान कारण है, इससे भिन्‍न प्रकृति नहीं है । छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ 
(३/४/ १) में कहा है, “निश्चय ही यह सब कुछ ब्रह्म है । इससे 
भी यही सिद्ध होता है । 
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सूत्र २५ : 'साक्षाच्चोभयाम्नानात्‌ । 
भावार्थ : श्रुति साक्षात्‌ अपने बचनों द्वारा भी ब्रह्म के 
उपादान ओर निमित्त दोनों कारण होने की बात 
दुहराती है इससे भी ब्रह्म ही उपादान कारण 
सिद्ध होता है, प्रकृति नहीं । 
व्याख्या- श्वेताइवतर उपनिषद्‌ (१/१-२) में स्पष्ट किया 
गया है कि वह परमेश्वर अकेला ही समस्त कारणों पर शासन 
करता है । इसलिए वही उपादान एवं निमित्त कारण है । 


सूत्र २९ : आत्मछृते: ४ 
भावारथे : स्वयं अपने को जगत रूप में प्रकट करने का 


वर्णन होने से भी ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान 


कारण सिद्ध होता है । 
व्याख्या- तेत्तिरीयोपनिषद्‌ (२/७) में कहा गया है कि 
प्रकट होने से पहले यह जगत्‌ अव्यक्त रूप में था, उससे ही 
यह प्रकट हुआ है । उस परब्रह्म ने स्वयं अपने को ही इस जगत्‌ 
के रूप में प्रकट किया ।' इससे भी यही सिद्ध होता है कि वह 
ब्रह्म ही निमित्त और उपादान कारण है। 


सूत्र २७ : 'परिणामात्‌ ।' 
भावार्थ : श्रुति में उसके जगत्‌ रूप में परिणत होने का 
वर्णन होने से यही मानना चाहिए कि ब्रह्म ही 
जगत्‌ का कर्ता है । 
व्यास्या-- तेत्तिरीयोपनिषद्‌ (२/६) में कहा गया है कि 
'उस जगत्‌ की रचना करके वह स्वयं उसमें जीव के साथ 
प्रविष्ट हो गया ।' इससे भी सिद्ध होता है कि उसी की शक्तियों 
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से विश्व की रचना होती है तथा वह स्वयं शक्तिमान के रूफ 
में उसमें निहित रहता है । 
सत्र २८: योनिश्च ही गीयते। 
भावार्थ : क्योंकि वेदान्त में ब्रह्म को योनि भी कहा गया 
है । इसलिए ब्रह्म ही उपादान कारण है। 
व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (३/१/३ तथा ३/१/६): में उस 
ब्रह्म को ब्रह्मा की योनि तथा समस्त प्राणियों की योनि (उपा- 
दान कारण) कहा गया है तथा आगे (१/१/७) कहा गया है 
कि जिस प्रकार मकड़ी अपने भीतर से ही जाला निकालती हैं. 
उसी प्रकार ब्रह्म से ही सृष्टि उत्पन्न होती है। भिन्‍न कारण 
से नहीं । 
सुत्र २६ : /एतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याता: | 
मावार्थ : इस विवेचन से सभो पूर्व पक्षियों के प्रश्नों का 
उत्तर दे दिया गया है, उत्तर दे दिया गया है। 


ध्याख्या--इस प्रकार सभी मतों का उत्तर देते हुए यही 


सिद्ध किया गया है कि ब्रह्म ही जगत्‌ का निमित्त एवं उपादान 


कारण है, प्रकृति नहीं । 


2: 














दूसरा अध्याय : श्रविरोधाध्याय 


पहला पाद 


'जूत्र १: स्मृत्यनवकाशदोष प्रसंग इति चेस्नान्यस्म॒त्यनवकाश- 
दोष प्रसंगात्‌ ।' 
भावार्थ : यदि कहो “प्रधान! को जगत्‌ का कारण न मानने 
से सांख्य स्मृति को सान्‍यता न देने का दोष 
उपस्थित होगा तो ऐसा कहना उचित नहीं है 
क्योंकि उसको मान्यता देने पर दूसरी अनेक 
स्मृतियों को मान्यता न देने का दोष आता है। 
व्यास्या-यहाँ यह शंका उपस्थित की गई है कि 'प्रधान' 
को जगत्‌ का कारण न मानकर 'ब्रह्म' को ही एक मात्र कारण 
मानने से सांख्य शास्त्र की उपेक्षा होती है जो 'प्रधान' (प्रकृति) 
को ही जगत्‌ का कारण मानता है। इस विषय में ग्रन्थकार 
ना समाधान देते हैं कि इस विषय में जो वेदानुक्‌ ल स्मृतियाँ 
हैं वे ही प्रमाण हैं । साँख्य वेदानुकल नहीं होने से मान्य नहीं 
है। अन्य स्मृतियों जैसे गीता, विष्णु पुराण, मनुस्मृति आदि में 
जगत्‌ को उत्पत्ति परमात्मा से ही बताई गई है । यदि विरोध 
दिखाई दे तो श्रुति को ही प्रमाण मानना चाहिए, वेद और 
स्मृति में वेद ही बलवान ] 
सूत २: इतरेषां चानुपलब्धे ।/ 
भावार्थ : तथा अन्य स्मृतिकारों के सत में 'प्रधान' कारण 
बाद की उपलब्धि नहीं होती। इसलिए भो 
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प्रधात को जगत्‌ का कारण न मानना ही उचित 
है। 
व्याख्यर--अन्य स्मृतियों में कहीं भी सांख्य शास्त्र के अनु- 
सार प्रधान! को जगत्‌ का कारण नहीं माना गया है। इस- 
लिए सांख्य शास्त्र को प्रमाण नहीं माना जा सकता । 
सूत्र ३ : 'एतेन योग: प्रत्युक्त: ॥' क्‍ 
भावाथे : इस पूर्वोक्त विवेचन से योग शास्त्र का भी 
प्रत्युत्तर हो गया । 
व्या्या--सांख्य मत की भाँति ही पातंजल योग दशन भी 
जड़ प्रकृति को सृष्टि का कारण मानता है अतः: पूव सूत्र से 
इसका भी निराकरण हो गया कि इसका यह मत भी अमान्य 
है क्योंकि यह भी वेद विरुद्ध है । 


सूत्र ४ : "न विलक्षण त्वादस्य तथात्व च शब्दात्‌ । 
पायाथ : चेतन-ब्रह्म जगत्‌ का कारण नहों है क्योंकि यह 
कार्य रूप जगत उस कारण से विलक्षण (जड़) है 
और उसका जड़ होना शब्द (वेद) प्रमाण से 
सिद्ध है । 


व्याख्या--इसमें सांख्य मत को मान्यता देने के पक्ष में कहा 
गया है कि वह चेतन ब्रह्म जड़ जगत्‌ का कारण कंसे हो सकता 
है जो चेतन से विलक्षण है । कारण से कार्य का विलक्षण होना 
युक्तिसंगत नहीं है । इसलिए अचेतन (जड़) जगत्‌ का उपादान- 
कारण ब्रह्म नहीं हो सकता। 
सुत्र ५ : अभिमानिण्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ । 

भावार्थ : किन्तु वहाँ तो उन-उन तत्वों के अभिमानों 
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देवताओं का वर्णन है। यह बात विशेष शब्दों के 
प्रयोग से तथा उन तत्वों में देवताओं के प्रवेश 
का वर्णन होने से सिद्ध होतो है । 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/३/२) तथा ऐतरेयोप- 
निषद्‌ (१/२/४) में तेज, अग्नि, वायु आदि तत्वों में उनके 
अभिमानी देवताओं का चेतन के जैसा वर्णन हुआ है । इसलिए 
ब्रह्म को जड़-जगत्‌ का उपादान कारण बताना ठीक नहीं है । 
क्योंकि इनके लक्षण चेतन से सवंथा भिन्‍न हैं । 
सूत्र ६: दश्यते तु । 
भावाथ : किन्तु श्रुति में उपदान से विलक्षण वस्तु की 
उत्पत्ति का वर्णन भी देखा गया हें। अत: ब्रह्म 
को जगत्‌ का उपादान कारण मानता अनुचित 
नहों है ' 
व्याख्या--उपरोक्‍त सूत्र में उठाई गई शंका का यहाँ समा- 
धान किया गया है कि जिस प्रकार मनुष्य के नख, लोम आदि 
'विलक्षण वस्तुएँ उत्पन्न होती हैं उसी प्रकार चेतन ब्रह्म से जड़ 
जगत्‌ की उत्पत्ति होती है (मुण्डक उप० १/१/७) चेतन से जड़ 
की उत्पत्ति संभव है । 
सुत्र ७ : असदिति चेन्‍्न प्रतिषेध मात्रत्वात्‌ ।' 


भावार्थ : यदि कहो ऐसा मानने से असत्कायबाद अर्थात्‌ 
जिध्को सत्ता नहीं है ऐसी वस्तु की उत्पत्ति का 
प्रसंग उपस्थित होगा, तो ऐसी बात नहीं है । 
क्योंकि वहां 'असत्‌' शब्द प्रतिषेध मात्र का 
अर्थात स्वेथा अन्नाव का बोधक है । 


व्यास्या-यहाँ फिर यह शंका उपस्थित की गई है कि, 
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असत्‌' (जिसकी सत्ता ही नहीं है) से सत्‌' की उत्पत्ति कंसे 
संभव है? इसका समाधान इस प्रकार किया गया है कि 
असत्‌' का अर्थ अभाव नहीं है। सर्व शक्तिमान्‌ परब्रह्म में 
यह समस्त जड़-चेतनात्मक जगत शक्ति रूप में अप्रकट रूप से 
विद्यमान रहता है। उसी का संकल्प के कारण प्रकट होना 
माना गया है। इसलिए यह शंका उचित नहीं है। यहाँ असत्‌' 
अप्रकट का बोधक है । 


सुत्र ८ : अपीतो तद्वत्प्रसंगाद समजंसम्‌ ।' 
भावार्थ : ऐसा मानने पर प्रलय काल में ब्रह्म को उस 
संसार के जड़त्व और सुख दुःखादि धर्मों से युक्त 
मानने का प्रसंग उपस्थित होगा । इसलिए उप- 
यु क्‍त मान्यता युक्ति संगत नहीं है । 
व्याख्या-यहाँ फिर शंका उपस्थित की गई है कि यदि 
प्रलयकाल में यह सम्पूर्ण जगत्‌ ब्रह्म में विद्यमान रहता है तो 
यह भी मानना पड़ेगा कि उसमें जड़त्व एवं सुख-दुःख आदि 
धर्म विद्यमान है जवकि ब्रह्म को निविकार, निगु ण, एवं सवंथा 
शुद्ध बताया गया है । द 
सत्र & : न तु दष्टान्तभावात्‌ ।' 
भावार्थ : निःसन्देह पूर्व सूत्र में बताए हुए दोष नहीं है 
क्योंकि ऐसे बहुत से दृष्टान्त उपलब्ध होते हैं 
जिनसे कारण में कार्य के विलीन हो जाते पर 
भी उसमें कार्य के धर्म नहीं रहने को बात सिद्ध 
होती है । 


व्याख्या--उपयू कत शंका ठीक नहीं है क्योंकि कार्य के 


कारण में विलीन हो जाने पर उसके धर्म भी उसमें विलीन हो 
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जाते हैं| जैसे आभूषण को गलाने पर स्वर्ण में आभूषण के धर्म 
नहीं रहते, घड़े के फूटने पर उस मिट्टी में घड़े के धर्म नहीं 
रहते । इसी प्रकार प्रलयकाल में जगत के ब्रह्म में विलीन होने 
पर उसमें जगत _ के धर्म नहीं रहते । 
- सत्र १० : स्वपक्षदोषाच्च ।' 
भावार्थ : वादी के अपने पक्ष में उपयु कत सभी दोष आते 
हैं, इसलिए भी प्रधान को जगत्‌ का कारण 
सानना ठोक नहों है । 
व्यार्धा-- सांख्यवादी भी मानते हैं कि कार्य के कारण में' 
विलीन होने पर कार्य के धर्म उसमें नहीं रहते । शब्द, स्पर्श 
आदि काये के धर्मों का अभाव हो जाता है । अतः प्रधान को 
जगत्‌ का कारण मानना उचित नहीं है। 


सत्र ११: तर्काप्रतिष्ठानादप्यन्यथानुमेयसिति चेदेवमप्यनि- 
समक्ष प्रसद्भ ।' 

. भावार्थ : यदि ऐसा कहो कि तकों की स्थिरता न होने पर 

भो दूसरे प्रकरण के अनुभान के द्वारा कारण का 


निश्चय करना चाहिए, तो ऐसो स्थिति में भी 
मोक्ष न होने का प्रसंग आ जायेगा । 


व्याड्या--यहाँ एक और शंका उपस्थित की गई है कि 
तक से किसी तथ्य को सिद्ध नहीं किया जा सकता क्योंकि हर 
व्यक्ति अपना तके देकर अपने मत को ही सिद्ध करना चाहता 
है । इसलिए तक॑ में स्थिरता नहीं होती। इसलिए अनुमान के 
हारा ही जगत्‌ के कारण को सिद्ध करना चाहिए । किन्तु ऐसा 
कहना भी ठीक नहीं है क्योंकि वेद विरुद्ध कोई भी अनुमान 
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ठीक नहीं है। इससे तत्वज्ञान नहीं होता और तत्वज्ञान के 
बिना मोक्ष नहीं होता । 


सूत्र १२: 'एतेव शिष्टापरिग्रहा अपि व्याख्याता: ।' 
भावार्थ : इस पूर्व निरुपित सिद्धान्त से शिष्ट पुरुषों द्वारा 
अस्वीकृत अन्य सभी मतों का भो प्रतिवाद कर 
दिया गया है। 
व्याख्या--उपयु कत सूत्रों में सांख्य मतावलम्बियों की 
शंकाओं का निराकरण करके वदिक मान्यताओं का प्रतिपादन 
किया गया है इससे अन्य जितने भी वेद विरुद्ध मान्यताएँ या 
मत हैं उनका भी निराकरण हो जाता है जो शिष्ट पुरुषों को 
मान्य नहीं है । 
सत्र १३ : 'भोक्‍त्रापत्ते रविभागश्चेत्‌ स्थाल्लोकवत्‌ ।' 


भावार्थ : यदि कहो ब्रह्म को जगत का कारण मानने में 
उसमें भोकतापन का प्रसंग आ जायेगा इसलिए 
जीव और ईश्वर का विभाग सिद्ध नहों होगा । 
उसी प्रकार जीव और जड़-बर्ग का भी परस्पर 
विभाग सिद्ध नहीं होगा तो यह कहना ठीक नहीं 
है क्योंकि लोक में जसे विभाग देखा जाता है 

वेसे हो सकता है । 
व्याख्या- ब्रह्म दृष्टा मात्र है, जीव भोक्‍ता है तथा जड़- 
व भोग्य है । यदि ब्रह्म को ही एक मात्र जगत्‌ का कारण 
मान लें तो उसमें भी भोक्‍्तापन एवं भोग्य का विभाग नहीं 
किया जा सकता, ऐसी शंका होती है। किन्तु यह शंका ठीक 
नहीं है । क्योंकि यह विभाग बाद में पदा होता है। ब्रह्म में 
ऐसा विभाग नहीं है। जिस प्रकार पिता से उत्पन्न पुत्र अपने 
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कर्मों का फल स्वयं भोगता है, पिता नहीं भोगता इसी प्रकार 
ब्रह्म जगत्‌ को रचना करके भी स्वयं सुख-दुःख का भोक्‍ता नहीं 


होता । 


सुत्र १४ : 'तदनन्यत्वमारम्भण शब्दादिभ्यः ।' 


भावार्थ : आरम्भण शब्द आदि हेतुओं से उसकी अर्थात्‌ 
कार्य की कारण से अनन्यता सिद्ध होती है । 


व्याख्या--श्रुतियों में सर्वेत्र यही कहा गया है कि यह जगत्‌ 
प्रकट होने से पहले ब्रह्म की शक्ति रूप से ब्रह्म ही था । इस 
शक्ति का जब प्रकटीकरण हुआ तो यह जगत्‌ भासने लगा । 
जिस प्रकार घड़ा एवं आभूषण की आक्ति से पूर्व मिद्ी एवं 
स्वर्ण ही मूल तत्व है ऐसा ही ब्रह्म है। गीता (७/५) में इसे 
अपरा' और परा' प्रकृति कहा गया है जो समस्त जड चेतना- 
त्मक जगत्‌ का कारण है। ये शक्तियाँ उसी एक ब्रह्म की हैं । 
इस प्रकार कर्म एवं कारण से अनन्यता है। 
सूत्र १५: 'भावे चोपलब्ध ।' 
भावार्थ : कारण में शक्ति रूप से कार्य को सत्ता होने पर 
ही उसकी उपलब्धि होती है। इसलिए यह सिद्ध 
होता है कि यह जगत अपने कारण ब्रह्म में शक्ति 
रूप से सदव विद्यमान है। 
व्यास्या- शून्य से किसी की उपलब्धि नहीं होती । यह 
सम्दृग जगत अप्रकट रूप से, शक्ति रूप में उस ब्रह्म में विद्य- 
मान है जिससे इसकी रचना होती है, अन्यथा असंभव है । यदि 
यह शक्ति ह्प से पूर्व में विद्यमान ही नहीं होता तो इसका 
अ्रकटीकरण संभव ही नहीं होता । बीज में सम्पूर्ण वृक्ष की सत्ता 
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विद्यमान होने से ही उसका विकास होता है अन्यथा संभव 
नहीं है । 
सत्र १६: सत्त्वाच्चावरस्य 


भावार्थ : कार्य का सत्‌ होना श्रुति में कहा गया है । इससे 
भी प्रकट होने से पहले उत्तका होना सिद्ध होता 
है। 
व्याख्या--यह जगत्‌ प्रलय काल में शक्ति रूप से विद्यमान 
रहता है तथा सृष्टि रचना काल में यही शक्ति जड़-चेतन रूप 
में प्रकट होती है । इसलिए श्रुति कहती है कि यह जगत्‌ प्रकट 
होने से पहले भी सत ही था। छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/२/१) 
तथा वृह॒दारण्यक उपनिषद्‌ (१/४/७) में यही कहा गया है । 


सुत्र १७ : असद्व यपदेशान्नेति चेन्त् धर्मान्तरेण वाक्य शेषात 


भावार्थ : यदि कहो दूसरी श्रुति में उत्पत्ति के पहले इस 
जगत्‌ को 'असत्‌' बतलाया है इसलिये काय का 
कारण में पहले से ही विद्यमान होना सिद्ध नहीं 
होता, तो ऐसी बात नहीं है । क्योंकि बसा कहना 
धर्मान्तर की अपेक्षा से है। यह बात अन्तिम 
वाक्य से सिद्ध होती है । 


व्याख्या--तैत्तिरीय उपनिषद्‌ (२/७) में कहा गया है कि 
“यह सब पहले 'असत्‌' ही था, इसी से सत्‌” उत्पन्न हुआ । 
यहाँ असत्‌” का अर्थ अविद्यमान नहीं है बल्कि अप्रकट' है 
तथा 'सत्‌' का अर्थ प्रकट होना है। अप्रकट से प्रकट होना ही 
उसका धर्मान्तर है। यह छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/२/१ एवं 
<६/२/२) के अन्तिम शब्द से स्पष्ट हो जाता है कि यह 'असत' 
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अभाव रूप नहीं बल्कि 'सत्‌” ही था जो अप्रकट होने से 'असत्‌' 
कहा गया है। 
सूत्र १८ : 'युकते: शब्दान्तराच्च । 
भावार्थ : युक्ति से तथा दूसरे शब्दों से भी यही बात सिद्ध 
होती है । 
व्याख्या--जो वस्तु वास्तव में नहीं होती उसका उत्पन्न 
होना भी नहीं देखा जाता । इसलिए यही सिद्ध होता है कि यह 
जगत प्रकट होने से पहले भी 'सत्‌' ही था किन्तु अप्रकट 
अवस्था में था । 
सूत्र १६ : 'पटवच्च ।* 
भावार्थ : सुत में वस्त्र की भाँति भी ब्रह्म में बह जगत पहले 
से ही स्थित है । 
व्याख्या--जिस प्रकार सूत में कपड़ा दिखाई नहीं देता 
किन्तु वह कपड़ा सूत के बिना नहीं बन सकता । इसी प्रकार 
ब्रह्म में जगत्‌ रहता है--अप्रकट अवस्था में तथा उसी का 
प्रकट रूप यह दृश्य जगत है । 
सृत्र २० : यथा च प्राणादि ।' 
भावार्थ : तथा जसे प्राण और इन्द्रियां स्थल शरीर से 
बाहर निकलने पर ही दीखती हैं तो भी उनकी 
सत्ता अवश्य रहती है। इसी प्रकार प्रलय काल 
में भो अव्यक्त रूप से जगत की स्थिति अवश्य 
है । 
ठ्याख्या--जिस प्रकार मृत्यु के उपरान्त प्राण और इन्द्रियाँ 
जीवात्मा के साथ शरीर से बाहर सूक्ष्म रूप से विद्यमान रहते 
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हैं उसी प्रकार प्रलय काल में यह जगत्‌ सूक्ष्म रूप से विद्यमान 
रहता है । सत्ता का कभी नाश नहीं होता, उसका रूपान्तरण 
मात्र होता है । 


सत्र २१ : इतरव्यपदेशाद्धिता करणादिदोष प्रसक्ति:। 
भावार्थ : ब्रह्म ही जीव रूप से उत्पन्न होता है, ऐसा कहने 
से ब्रह्म में अपना हित न करने या अहित करने 
आदि का दोष आ सक्षता है । 
व्याख्या--यहाँ यह शंका उपस्थित की गई है कि यदि वह 
ब्रह्म स्वयं ही जीव बनकर सुख-दुःख का भोक्‍ता हो जाता है 
तो वह स्वयं अपना अहित क्‍यों करता है ? इसलिए ब्रह्म को 
जगत का कारण मानना उचित नहीं है । 
सुत्र २२ : अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ ।' 
भावार्थ : किन्तु ब्रह्म जीव नहीं हे अपितु उससे अधिक हैं 
क्योंकि जीवात्मा से ब्रह्म का भेद बताया गया 
हे। 
व्याख्या- श्रुतियों में ब्रह्दा और जीव का भेद बतलाया 
गया है इनमें ब्रह्म का स्वरूप जीव से अधिक है । जीव अल्पज्ञ 
है, ब्रह्म सवेज्ञ है, जीव ईश्वर के अधीन है, परमात्मा उसका 
शासके एवं स्वामी है, वह प्रकृति का भी स्वामी है, ब्रह्म जानने 
योग्य है, जीवात्मा जानने वाला है आदि भेद हैं । तत्वमसि', 
'अयमात्मा ब्रह्म आदि कह कर दोनों की अनन्यता बताई गई 
है कि परमेश्वर कारण है व जीव उसका काय है। यह उसी 
की शक्ति का विस्तार है। इसलिए दोनों अभिष्न होते हुए भी 
भेद स्पष्ट है। घड़े में मिट्टी के गुण हैं किन्तु मिट्टी में घड़े के 
गण नहीं हैं। दोनों अभिन्‍न होते हुए भी भिनन हैं । 
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सूत्र २३ : अश्मादिवच्च तदनुपपत्ति:। 


भावार्थ : तथा जड़ पत्थर आदि को भांति अल्पज्ञ जोवात्म॥ 
भी ब्रह्म से भिन्‍न है इसलिए जीवात्मा और 
परमात्मा का अत्यन्त अभेद नहीं सिद्ध होता ।' 
व्याख्या -- इसे सिद्ध करने के लिए दूसरी युक्ति दी गई है 
कि वह ब्रह्म अपरा' प्रकृति (जड़ पदार्थ--पत्थर, लोहा आदि ) 
से भिन्‍न है उसी प्रकार वह परा' प्रकृति (चेतन प्रकृति) जीव 
से भी भिन्‍न है किन्तु वही दोनों का कारण होने से उसे अभिन्‍न 
कहा गया है । वह हित-अहित से ऊपर है। वह स्वयं अपना 
अहित नहीं करता । वह समस्त जगत्‌ का कारण होते हुए भी 
इनसे श्रेष्ठ एवं विलक्षण है । 


सत्र २४ : उपसंहारदशंनान्नेति चेन्त क्षीरवद्धि ।' 


भावाथे : यदि कहो लोक में घट आदि बनाने के लिए 
साधन सामग्री का संग्रह देखा जाता है किन्तु 
ब्रह्म के पास कोई साधन नहीं है, इसलिए ब्रह्म 
जगत्‌ का कर्ता नहीं है, तो ऐसा कहना ठीक 
नहीं हे क्योंकि दूध की भांति ब्रह्म को अन्य 

साधनों की अपेक्षा नहीं हू । 
व्याद्या--जिस प्रकार लोक में घड़ा, वस्त्र आदि बनाने के 
लिए अन्य बाह्य सामग्री की आवश्यकता होती है किन्तु ब्रह्म 
के लिए अन्य सामग्री न होने से वह जगत्‌ का कर्ता नहीं हो 
सकता, ऐसी शंका प्रकट की जाती है । किन्तु इसका निराकरण 
इस प्रकार होता है कि जसे दूध दही में परिवर्तित हो जाता 
है तथा मकड़ी बिना बाह्य साधनों के ही जाला बन लेती है; 
उसी प्रकार ब्रह्म अपनी ही शक्ति से सृष्टि का विस्तार करता 
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है। यह निर्माण सामग्री बाहर से नहीं लेता बल्कि अपनी ही 
शक्ति से प्रकट करता है । 
सूत्र २५ : देवादिवदाय लोके । 
भावार्थ : लोक में देवता आदि को भांति बिना उपकरण 
के भो कार्य करने की शक्ति देखी जाती हूँ । 
व्याख्या--जिस प्रकार इस लोक में देवता, योगी आदि 
अपनी ही शक्ति से विचित्र वस्तुओं का निर्माण कर लेते हैं 
उसी प्रकार ब्रह्म की असीम शक्ति इनका निर्माण स्वयं ही 
करती है । बाह्य उपकरण आवश्यक नहीं हैं । 


सुत्र २६ : 'कुत्स्न प्रसक्तिनिखयवत्व शब्दकोपो वा ।' 


भावाथ : ब्रह्म को जगत का कारण मानने पर बह पूर्ण 
रूप से जगत्‌ के रूप में परिणत हो गया, ऐसा 
मानने का दोष उपस्थित होगा; अथवा उसको 
अवयव रहित बनाने वाले श्रुति के शब्दों से 
विरोध होगा । 


व्याख्या--ब्रह्म को जगत्‌ का कारण मानने में दो दोष 
उपस्थित होंगे । पहला यह कि वह स्वयं पूर्ण रूप से जगत्‌ रूप 
में परिणत हो गया होगा। फिर उसकी अलग सत्ता ही नहीं 
रही । दूसरा वह यदि अवयव रहित है तो सृष्टि रचना कंसे 
संभव है ? श्रतियों में उसे अवयव रहित कहा गया है । सावयव 
कहने पर श्रृति वाक्‍्यों में विरोध होगा । 
सत्र २७ : 'श्रुतेस्तु शब्दम्‌लत्वात्‌ । 
भावार्थ : किन्तु यह दोष नहीं आता क्योंकि श्रुति से यह 
सिद्ध है कि ब्रह्म जगत्‌ का कारण होते हुए भी 
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निविकार रूप से स्थित हे। ब्रह्म का स्वरूप कंसा 
हैं ? इसके लिए वेद ही प्रमाण है। वेद जेसा 
कहते हैं वसा ही उसका स्वरूप मानना चाहिए । 
व्याख्या--उपयु क्त शंका का यही समाधान है कि ब्रह्म के 
स्वरूप के विषय में वेद ही प्रमाण है । श्रुतियों में उसे जगत का 
कारण माना गया है इसलिए यही मानना उचित है कि वह 
जगत्‌ का कारण होते हुए भी निविकार रूप से स्थित है तथा 
अवयव रहित होते हुए भी जगत्‌ का अभिन्‍न निमित्त और 
उपादान कारण है । वह सम्पूर्ण रूप से जगत्‌ में परिणत नहीं 
होता । यह सारा ब्रह्माण्ड उसके एक पाद में स्थित है । शेष 
तीन पाद परमधाम में स्थित है (धा० उ० ३/१२/६) इसलिए 
पूर्व शंका निराधार है। 
सूत्र २८: आत्मनि चंव॑ विचित्राश्च हि।' 
भावार्थ : इसके सिवा युक्ति से भी इसमें कोई विरोध नहीं 
हैं क्योंकि अवयब रहित जीवात्मा में भी ऐसी 
विचित्र सृष्टियाँ देखी जाती हें । 
व्याख्या--उपयु क्‍त श्रुति प्रमाण के अलावा युक्‍क्ति से भी 
समझा जा सकता है कि स्वप्नावस्था में जीवात्मा जिन विचित्र 
सृष्टियों को देखता है वे सब अवयव रहित ही हैं तो अवयव 
रहित ब्रह्म सृष्टि की रचना क्‍यों नहीं कर सकता । 


सूत्र २६ : 'स्वपक्षदोषाच्च ।' 


भावार्थ : उनके अपने पक्ष में ही उक्त दोष आता हे । इस- 
लिए भी परब्रह्म परमेश्वर को हो जगत का 
कारण मानना उचित हु । 


व्याख्या - सांख्यमत वाले भी प्रधान को न तो सीमित 
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मानते हैं न सावयव । इसलिए ये दोष तो उनमें भी आते हैं । 
इसलिए ब्रह्म को जगत्‌ का कारण मानने में कोई आपत्ति नहीं 
है । 
सूत्र ३० : सर्वपिता च तहशनात्‌ ॥' 
भावार्थ : इसके सिवा वह परा देवता (परब्रह्म) सब 
शक्तियों से सम्पन्न हे क्‍योंकि श्रुति के वर्णन में 
ऐसा हो देखा जाता हूँ । 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (३/१४/२) तथा मुण्डक 
उपनिषद्‌ (१/१/६) आदि में परब्रह्म को सभी शक्तियों से 
सम्पन्न बताया गया है। ये शक्तियाँ ही जगत्‌ रूप में प्रकट 
होती हैं जिनमें ज्ञान, बल और क्रिया रूपी शक्तियाँ ही जगत 
का कारण बनती हैं । इसलिए ब्रह्म को कारण मानना उचित 
हे । 
सत्र ३१ : 'विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तस्‌ । 
भावार्थ : श्रुति में उस परमात्मा को सन और इन्द्रियों 
आदि से रहित बताया गया हे इसलिए वह 
जगत का कारण नहीं हे । यदि ऐसा कहो तो 
इसका उत्तर दिया जा चुका है * 
व्याख्या--सवेताश्वतर उपनिषद्‌ (६/८) में ब्रह्म को शरीर, 
बुद्धि, मन, और इन्द्रिय आदि कारणों से रहित बताया गया 
है इसलिए वह जगत्‌ का रचयिता नहीं हो सकता, ऐसा कथन 
ठीक नहीं है क्योंकि इसका उत्तर परब्रह्म को सर्वे शक्तिमान 
बताकर पूर्व के सूत्र ३० में दिया जा चुका है। श्वेता० उप० 
(३/१६) में भी इसका उत्तर दिया गया हैं । इसलिए ब्रह्म को 
जगत्‌ का कारण मानने में आपत्ति नहीं है । 
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सत्र ३२ : न प्रयोजन बत्वात्‌ । 
भावार्थ : परमात्मा जगत का कारण नहों हो सकता 
क्योंकि प्रत्येक कार्य किसी न किसी प्रयोजन से 
प्रयुक्त होता है और परमात्मा पूर्ण काम होने से 
वह प्रयोजन रहित हे । 
व्याख्या - ब्रह्म के जगत्‌ के कारण होने में फिर यह शंका 
उपस्थित की गई है कि किसी भी कार्य का कोई न कोई प्रयो- 
जन अवश्य होता है किन्तु ईश्वर को पूर्ण काम कहा गया है 
इसलिए उसका कोई प्रयोजन नहीं, होने से वह जगत का 
कारण नहीं हो सकता। इस दुःखमय संसार में जीवों को 
उत्पन्न कर उन्हें दुःखों में डालने का क्‍या प्रयोजन हो सकता 
है ” इसलिए ब्रह्म को जगत्‌ का कारण नहीं माना जा सकता | 
सूत्र ३३ : लोकवत्तु लीलाकवल्यम्‌ ।' 
भावाथ : किन्तु ब्रह्म का कर्म में प्रवत्त होना तो लोक में 
आप्त काम पुरुषों को भाँति केवल लीला मात्र 
हे। 
व्या्या --जिस प्रकार ज्ञानी पुरुष जो आप्त काम और 
वीतराग हैं वे बिना किसी प्रयोजन एवं स्वार्थ सिद्धि के निष्काम 
कम करते रहते हैं। उनकी कोई प्रयोजन सिद्धि नहीं होती वेसे 
: ही ब्रह्म बिना किसी प्रयोजन के संसार की रचना लीला वश 
करते हैं । 
सूत्र ३४ : 'वषम्यनंघ ण्ये न सापेक्षत्वात्तथा हि दर्शयति ।' 
भावाथ : परमेश्वर में विषमता और निर्दयता का दोष 
नहीं आता क्‍योंकि वह जीवों के शुभाशभ कर्मों 


ब्रह्मसूत्र : वेदान्त दर्शन १२३ 


की अपेक्षा रखकर सृष्टि करता हुूं। ऐसा ही 
श्रुति दर्शाती है । 
व्याख्या--यदि परमात्मा पर यह दोष लगाया जाय कि 
उसने मनुष्यों में विषमता क्‍यों पेदा की। किसी को सम्पन्न 
एवं किसी को दरिद्र क्यों बनाया ? किसी को सुखी एवं किसी 
को दुःखी क्‍यों बनाया ? यह निर्देयता ही है । तो इसका उत्तर 
श्रुतियाँ देती हैं कि मनुष्य अपने ही कर्मों का शुभ एवं अशुभ 
फल भोगता है | ईश्वर उसे सुख-दुःख नहीं देता । सुख दुःख 
का सम्वन्ध मनुष्य के स्वयं के कर्मों से है। ईश्वर उन्हें अपनी 
मर्जी से नहीं देता । 


सूत्र ३५ : न कर्माविभागादिति चेन्नानादित्वात्‌ ४ 


भावार्थ : यदि कहो जगत की उत्पत्ति से पहले जीब ओर 
उनके कर्मों का ब्रह्म से विभाग नहीं था इसलिए 
परमात्मा कर्मो को अपेक्षा से सृष्टि करता है, यह 
कहना नहीं बन सकता, तो ऐसी बात नहों हे. 
क्योंकि जीव और उनके कम अनादि हैं । 


व्याख्या- उपनिषदों में बार-बार कहा गया है कि जगत्‌ 
की उत्पत्ति से पूर्व एक मात्र ब्रह्म ही था तथा जीव और उनके 
कर्मों का विभाग नहीं था तो ब्रह्म ने कर्मों की अपेक्षा से ही 
सुष्टि रचना की होगी, तो ऐसा कहना ठीक नहीं है क्योंकि 
जीव और उनके कर्म अनादि हैं। प्रलयकाल में यह सम्पूर्ण 
जगत्‌ ब्रह्म में विलीन हो जाने पर भी उसकी सत्ता एवं सूक्ष्म 
विभाग का अभाव नहीं होता एवं नये कल्प में उसी के अनु- 
सार फिर रचना होती है। यह जगत्‌ अव्यक्त रूप से ब्रह्म में 
विद्यमान रहता है। उसका अभाव नहीं होता । जैसे नमकः 
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जल में विद्यमान रहता है। इसी प्रकार जीव एवं कर्म ब्रह्म में 
सूक्ष्म रूप से विद्यमान रहते हैं । यही उनकी अनादिता है। 


सूत्र ३६ : “उपपच्यते चाप्युपलभ्यते च ।! 


भावाथ : इसके सिवा जीव और उनके कर्मों का अनादि 
होना युक्ति से भी सिद्ध होता है और वेदों तथा 

स्मृतियों में ऐसा वर्णन उपलब्ध भी होता हे । 
व्यास्या--यदि जीव और उनके कर्मों को अनादि नहीं 
माना जाय तो प्रलयकाल में सभी जीव अपने आप मुक्त हो 
जाते हैं फिर पुनरागमन कैसे होता है ? इसलिए इन्हें अनादि 
मानना ही उचित है । नये कल्प में ये ही जीव पुन: अपने कर्मों 
के अनुसार उसी क्रम से उत्पन्न होते हैं। कठोपनिषद 
(१/२/१८) में कहा गया है, यह जीवात्मा नित्य, शारवत 
और पुरातन है । शरीर के नाश से इसका नाश नहीं होता । 
बह० उप० (१/४/७) में कहा है, वह यह प्रत्यक्ष जगत्‌ उत्पन्न 
होने से पहले नाम रूप से प्रकट नहीं था, वह पीछे प्रकट किया 


5 7या। इसका अर्थ है वह अप्रकट, अव्यक्त रूप से विद्यमान 
_ । बाद में वह नाम रूप से प्रकट हुआ । इससे जीवात्मा 


और जगत्‌ अनादि सिद्ध होते हैं। गीता (१३/१६९) में कहा 
गया हे कि, पुरुष (जीव समुदाय) और प्रकृति (स्वभाव जिसमें 
जीवों के कर्म भी संस्कार रूप में रहते हैं) इन दोनों को ही 
अनादि समझो ।' 
सूत्र ३७: सर्वधर्भोपपत्तेश्च ।! 
भावाथ : इस जगत्‌ कारण परकब्रह्म में सब धर्मों की संगति 
है । इसलिए भी किसी प्रकार का विरोध नहीं 
हे । 
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ब्याख्या-- इस परब्रह्म में जड़ प्रकृति एवं जीव तथा उसके 
सभी कर्मों के धर्मों की संगति है क्योंकि ये अव्यक्त अवस्था में 
विद्यमान रहते हैं एवं अपने धर्मों का परित्याग नहीं करते । 
इन्हीं धर्मों के कारण उसी प्रकार की नई सृष्टि की रचना 
होती है जो उसका व्यक्त रूप है। परब्रह्म इन सभी धर्मों का 
आश्रय है । इसलिए ब्रह्म को जगत्‌ का कारण मानने में कोई 
दोष नहीं है। परमेश्वर निग ण, निराकार होते हुए भी सर्वे- 
ज्ञता से सम्पन्न है । 


॥| पहला पाद सम्पूर्ण ॥ 


८98 
६९६३ 








दूसरा अ्रध्याय 


दूसरा पाद 


सूत्र १: रचनानुपपत्तेश्च नानुमानम्‌ ।' 
भावार्थ : इसके सिवा जो केवल अनुमान हूँ, वह 'प्रधान' 
जगत्‌ का कारण नहीं है। क्योंकि उसके द्वारा 
नाता प्रकार को रचना सम्भव नहीं हैं । 
व्याख्या--सांख्यवादियों का प्रधान (प्रकृति) जड़ होने से 
वह जगत्‌ का कारण नहीं हो सकता क्‍योंकि उसमें सोच 
विचार की शक्ति नहीं है। यह सृष्टि सोच विचार पूर्वक 
निमित की गई है । गृह वस्त्र, हथियार, पात्र, मशीन आदि 
बनाने में वस्तुओं का संयोजन एवं रचना किसी कुशल व्यक्ति 
द्वारा ही की जा सकती है. उसी प्रकार प्रकृति तत्वों, मनुष्य, 
पशु-पक्षियों एवं वनस्पति आदि की रचना की कल्पना एवं 
उन्तका संयोजन अनायास ही नहीं हो गया । ऐसा रचना- 
चातुर्य जड़ प्रकृति से अपने आप नहीं हो जाता । केवल सामग्री 
एकत्न हो जाने से मनचाहा भवन नहीं बन सकता क्योंकि उसमें 
ब॒द्धि पूवेक समायोजन संभव नहीं है । इसलिए यह सिद्ध होता 
है कि यह जड़ प्रकृति जगत्‌ का कारण नहीं है । 
सूत्र २: 'प्रवत्तेश्च । 
भावाथ : जगत्‌ को रचना में जड़ प्रकृति का प्रवत्त होना 


भी सिद्ध नहीं होता । इसलिए 'प्रधान' जगत का 
कारण नहों है । 
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व्यख्या-सांख्य सूत्र (१/६१) में सत्व, रज और तम इन 
तीन गुणों की साम्यावस्था को ही प्रधान या प्रकृति” कहा 
गया है। यह जड़ प्रधान बिना चेतन की सहायता के सृष्टि 
निर्माण कार्य में प्रवृत्त केसे हो सकता है ? चेतन की सहायता 
के बिना जड़ पदार्थ का अपने आप काये प्रवत्त होना कहीं 
देखा नहीं जाता । इसलिए प्रकृति! जगत्‌ का कारण नहीं है । 
सत्र ३: 'पयोध्म्बुवच्चेत्तत्रापि ।' 
भावार्थ : यदि कहो दूध और जल की भांति जड़ प्रकृति का 
स॒ष्टि रचना में प्रवृत्त होना संभव हैं तो उसमें 
भरी चेतन का सहयोग है। अकेले जड़ में प्रवत्ति 
होना असंभव हे । | 
व्याख्या-- जड़ प्रकृति चेतन के सहयोग बिना स्वयं प्रव॒त्त 
नहीं हो सकती । जिस प्रकार स्तन में दूध उतरने एवं जल को 
निश्चित दिशा में मोड़ने का कार्य बिना चेतन के अपने आप 
नहीं होता उसी प्रकार सुष्टि रचना में चेतन ही कारय करता 
है | उसी प्रकार जड़ प्रधान स्वतः सृष्टि रचना नहीं कर 
सकता । 
सूत्र ४ : व्यतिरेकानवस्थितेश्च अनपेक्षत्वात्‌ । 


भावार्थ : इसके सिवा सांख्यमत में प्रधान के सिवा दूसरा 
कोई उसको प्रवत्ति या निवृत्ति का नियामक नहीं 
माना गया हैं, इसलिए और प्रधान को किसो को 
अपेक्षा नहीं है, इसलिए भी प्रधान कभो सृष्टि 
रूप में परिणत होता और कभी नहीं होता है, 
यह बात संभव नहीं जान पड़ती । 


ब्याख्या--सांख्य मतावलम्बी प्रधान' के सिवा अन्य किसी 
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को प्रेरक नहीं मानता । वह ॒'पुरुष” को उदासीन मानता है । 
फिर जड़ प्रधान का स्वभाव जगत की उत्पत्ति करना है तो 
प्रलय में उसको प्रवृत्ति नहीं होगी और यदि स्वभाव नहीं है तो 
उत्पत्ति में प्रवृति नहीं होगी । इसलिए (प्रधान! को जगत्‌ का 
कारण मानना उचित नहीं है । 
सूत्र ५: “अन्यत्राभावाच्च न तणादिवत्‌ ।' 
भावार्थ : दूसरे स्थान में वेसे परिणाम का अभाव है, इस- 
लिए भी तृण आदि की भांति प्रधान जगत्‌ के 
रूप में परिणत होना सिद्ध नहीं होता ।” 
व्याख्या--जिस प्रकार ब्याही हुई गाय को खिलाई गई 
घास ही दूध में परिणत होती है, अन्य स्थान पर रखी गई 
अथवा बेल आदि को खिलाई गई वैसा परिणाम नहीं देती 
उसी प्रकार चेतन के सहयोग से ही जड़ प्रकृति जगत्‌ का रूप 
लेती है अन्यथा नहीं । 
सूत्र ६: अभ्युपगमेडउप्यर्थाभावात्‌ ।* 
भावार्थ : अनुमान से प्रधान में सुष्टि रचना की स्वाभाविक 
प्रवृत्ति स्वीकार कर लेने पर भी कोई प्रयोजन 
न होने के कारण यह मान्यता व्यर्थ ही होगी । 


व्याख्या--साख्य कारिका (२१) में बताया गया है कि 
अधान' की प्रवृत्ति पुरुष” को भोग एवं अपवर्ग प्रदान करने के 
लिए होती है। किन्तु उनकी मान्यतानुसार पुरुष असंग, 
निष्क्रिय, निविकार, उदासीन, निर्मल, नित्य शद्ध-बुद्ध-मुक्त 
स्वभाव है। ऐसी स्थिति में उसके लिए भोग तथा उससे 
विमुक्त होना दोनों की आवश्यकता नहीं है। इसलिए यह 
माना हुआ प्रयोजन व्यर्थ ही है। स्वभाव के कारण जगत में 
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परिणत होने के पीछे भी कोई प्रयोजन दिखाई नहीं देता । 
इसलिए यह मानना उचित नहीं है । 


सत्र ७: 'पुरुषाश्मबदिति चेत्तथापि । 


भावार्थ : यदि ऐसा कहो कि अन्‍्धे ओर पंगु पुरुषों तथा 
लोह और चुम्बक की भांति प्रकृति एवं पुरुष की 
समीपता ही प्रकृति को सष्टि रचना में प्रवत्त 
कर देती है तो ऐसा मानने पर भी सांख्य सिद्धांत 
की सिद्धि नहीं होती । 
व्याख्या--सांख्य कारिका (२१) में अन्धे और पंगु का 
तथा चुम्बक और लोहे का उदाहरण देकर बताया गया है कि 
पुरुष के संयोग मात्र से प्रकृति सक्रिय होकर सृष्टि रचना करती 
है किन्तु ये दोनों उदाहरण ठीक नहीं हैं। अन्धे और पंग्रु दोनों 
चेतन हैं जो बुद्धि का उपयोग करते हैं तथा लोहे और चुम्बक 
को समीप लाने को कार्य भी चेतन द्वारा होता है। इससे सिद्ध 
होता है दोनों में चेतत की आवश्यकता होती है जो बुद्धि का 
प्रयोग करता है अन्यथा असंभव है । 


सत्र ८: अड्धित्वानपपत्तेश्च । 
भावाथ : अंगागिभाव अर्थात सत्वादि गुणों के उत्कष 
और अपकषं को सिद्धि न होने के कारण प्ी 
केवल प्रधान को जगत्‌ का कारण नहों माना जा 
सकता । 
ठ्याख्या--जब प्रकृति के तीन गुण अपनी साम्यावस्था में 
रहते हैं तो उनमें कोई हलचल नहीं होती । हलचल का कारण 
उनमें विषमता पेदा होना है । विषमता न होने से सृष्टि रचना 
संभव ही नहीं है। यदि विषमता आ गई तो सृष्टि का क्रम 
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कभी बन्द हो ही नहीं सकता एवं प्रलय होगा ही नहीं । यदि 
पुरुष” के कारण क्षोभ होना मान लें तो पुरुष को असंग और 
निष्क्रिय नहीं माना जा सकता। इस कारण जड़ प्रकृति को 
सृष्टि रचना का कारण नहीं माना जा सकता । 


सूत्र € :'अन्यथानुसितों च ज्ञशक्तिवियोगात्‌ ४ 
है | ! हल । ध्ध 


भावार्थ : दूसरे प्रकार से साम्पावस्था भंग होने का अनु- 
मान कर लेने पर भी प्रधान में ज्ञान शक्ति न 
होने से बुद्धि पुबंक रची जाने वाली वस्तुओं को 
उत्पत्ति उसके द्वारा नहीं हो सकती । 
व्याखया- यदि यह मान भी लिया जाय कि अन्य कारणों 
से प्रकृति की साम्यावस्था भंग हो भी जाती है तो भी सृष्टि में 
जो कार्य बृद्धि पूर्वक होते हैं वे प्रकृति से असंभव हैं । जीव, 
मनुष्य, वनस्पति आदि की रचना बिना बृद्धि के नहीं हो सकती 
बल्कि उच्च बुद्धि का ही. परिणाम है। इसलिए भी प्रकृति 
इनका कारण नहीं हो सकती । 


सूत्र १० : 'विप्रतिठोधाच्चासमंजसम्‌ । 


भावार्थ : परस्पर विरोधी बातों का वर्णन करने से भी 
सांख्य दर्शन समीचीन नहीं हे । 


व्याख्या--सांख्य दर्शन में कई परस्पर विरोधी बातों का 
वर्णन है इसलिए इसे भी निर्दोष नहीं माना जा सकता । जैसे 
एक ओर वह पुरुष” को असंग और निष्क्रिय मानता है तथा 
दूसरी ओर उसी को प्रकृति का दृष्टा और भोकक्‍ता बताता है 
तथा प्रकृति के साथ उसका संयोग बताता है । प्रकृति को पुरुष 
के लिए भोग और मोक्ष प्रदान करने वाली बताना तथा उसके 
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यार्थक्य के ज्ञान से दुःख का अभाव बताना एवं उसी को मोक्ष 
कहना आदि। 


सत्र ११ : 'महद्वीघंवद्वा हृस्वपरिसण्डलाध्यास्‌ ।' 


भावार्थ : हस्व॒ तथा परिमण्डल (परमाणु) से महत्‌ एवं 
दीघं की उत्पत्ति बताने की भाँति ही वेशेषिकों 
द्वारा बताई गई सभी बातें असगत हैं । 


व्याख्या--वेशेषिक दश्शन की मान्यतानुसार, सृष्टि को 
रचना का मूल तत्व परमाणु है तथा निमित्त कारण अद॒ष्ट या 
ईश्वर की इच्छा है । ये परमाणु नित्य, निरवयंव तथा रूपोादि 
गुणों से युक्त होते हैं। इनके परिमाण को 'पारिमाण्डल्य' कहते 
हैं । ये परमाणु जब परस्पर संयुक्त होते हैं तो पदार्थ की रचना 
होती है | संयुक्त होने का निमित्त कारण ईइवरेच्छा है। ये 
परमाण चार प्रकार के होते हैं- पाथिव, तेजस, जलीय तथा 
वायवीय । प्रलय काल में ये परमाणु कोई ,भी कार्य आरम्भ न 
करके यों ही स्थित रहते हैं | सृष्टि काल में इनका संयोग होता 
है जिसमें ईश्वरेच्छा निमित्त कारण बनती है । इनका पहला 
कर्म वायवीय परमाणुओं में प्रकट होता है । फिर एक दूसरे का 
संयोग होता है तो सर्वेप्रथम वायुतत्व श्रकट होता है जो आकाश 
में वेग से बहने लगता है। इसी श्रकार तेजस परमाणुओं से 
अग्नि की उत्पत्ति होती है और वह प्रज्वलित होने लगता है । 
जलीय परमाणुओं से जल को उत्पत्ति होती है तथा इसी क्रम 
से पार्थिव परमाणुओं से पृथ्वी की उत्पत्ति होती है। पत्थर, 
मिट्टी, खनिज इसी के रूप हैं। कारण के गुणों से ही कार्य के 
गुण उत्पन्न होते हैं। रंग आदि भी उसी के गुण हैं । प्रलयकाल 
में इनके संयोग का नाश होता है जिससे पृथ्वी का भी नाश हो 
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जाता है।' इस प्रक्रिया से ग्रन्थकार सहमत नहीं हैं । उनके 
अनुसार जब दो सूक्ष्म परमाणु मिलते हैं तो उनके गुण उनमें 
आने चाहिए, परन्तु ऐसा देखा नहीं गया । इसलिए वे इसे 
अमान्य ठहराते हैं । 
सूत्र १२: 'उभ्चयथाषि न कर्मातस्तदभाव: । 
भावार्थ : दोनों प्रकार से ही परमाणुओं में कर्म होना नहीं 
सिद्ध होता । इसलिए परमाणुओं के संयोग पुवंक 
दृयणुक आदि की उत्पत्ति के क्रम से जगत का 
जन्म आदि होना संभव नहीं है । 
व्याख्या--परमाणुवादियों के अनुसार 'प्रलयकाल में पर- 
माणु नि३्चल रहते हैं । फिर उनमें कर्म उत्पन्न होकर उनका 
संयोग होता है जिससे जगत्‌ की उत्पत्ति होती है ।' इसमें ग्रन्थ- 
कार का कहना है कि बिना निमित्त के कर्म का संचार नहीं हो 
सकता तथा जीव का अदृष्ट भी उसी में रहता है, परमाण में' 
नहीं । इससे भी कर्म का संचार संभव नहीं है । इसलिए पर- 
माणुओं के संयोग से जगत की रचना असंभव है। बिना कर्म 
(क्रिया शीलता) के जगत्‌ की रचना नहीं हो सकती । 


यूत्र १३: 'समवायाभ्युपगसाच्च साम्यादनवस्थिते: ।' 


भावाथ : परमाणवाद सें समवाय सम्बन्ध को स्वीकार 
किया गया है इसलिए भी परमाणुवाद सिद्ध नहीं 
हो सकता, क्योंकि कारण और कार्य की भाँति 
समवाय ओर समवायोी में भी भिन्‍नता की समा- 
नता है । इसलिए उनमें अनवस्थादोष की प्राप्ति 
हो जाने पर परमाणुओं के संयोग से जगत को 
उत्पत्ति नहीं हो सकेगी । ह 
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व्याख्या--जो वस्तुणु अलग-अलग रह सकती हैं उनका 
'संयोग' सम्बन्ध होता है जेसे रस्सी और घट, तथा जो अलग- 
अलग न रह सके उसका सम्बन्ध समवाय' कहलाता है ज॑ंसे 
तंतु और वस्त्र | जगत्‌ में कारण और काये में भिन्‍नता देखी 


जाती है इसलिए 'समवायी' सम्बन्ध सिद्ध नहीं होता । इसलिए 
परमाणुओं के संयोग से जगत्‌ की रचना संभव नहीं है । 


सत्र १४: नित्यमेव च भावात्‌ । 


भावाथ : इसके सिवा परमाणओं में प्रवृत्ति या निवत्ति का 
कर्म स्वाभाविक सानने पर सदा ही सृष्टि या 
प्रलय को सत्ता बनी रहेगी। इसलिए परमाण 
कारणवबाद असंगत है । 


व्याख्या--परमाणुवादी परमाणुओं को नित्य मानते हैं तो 
उनका स्वभाव भी नित्य ही होगा फिर उनमें प्रवृत्ति और 
निवत्ति मूलक दोनों कर्म होना असंगत है। यदि प्रवृत्ति ही 
उनका स्वभाव है तो वह सृष्टि रचना ही कर सकता है तथा 
निवत्ति स्वभाव होने पर प्रलय ही कर सकता है । एक ही तत्व 
में दो विरोधी स्वभाव नहीं हो सकते । इसलिए यह असंगत 
प्रतीत होता है । 


सूत्र १५: 'रूपादिसत्वाच्च विपयेयो दर्शनात्‌ ।' 


भावाथे : तथा परमाणओं को रूप, रस आदि गुणों वाला 
माना गया हे इसलिए उनमें नित्यता के विपरीत 
अनित्यता का दोष उपस्थित होता है क्योंकि 


ऐसा ही देखा जाता है । 
व्याख्या-वैशेषिक मत में परमाणु नित्य होने के साथ- 


(राम मा का की ७७ 
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खा 


साथ रूप, रस आदि गुण से युक्त भी माना गया है। किन्तु 
रूप, रस आदि अनित्य है। इसलिए परमाणु भी अनित्य ही 
सिद्ध होता है । इसलिए यह धारणा असंगत है । 

सूत्र १६: 'उभयथा च दोषात ।' 


भावार्थ : परमाणुओं को यदि न्यूनाधिक गुणों से युक्त या 
गुण रहित मानें तो दोनों प्रकार से दोष आता 


है ॥ 
व्याख्या--यदि परमाणुओं को गुण रहित मानें तो पदार्थों 
में शब्द, स्पश, रूप, रस, गंध आदि गुण नहीं आ सकते तथा 
यदि उन्हें न्‍्यूनाधिक गुणों वाला मानें तो सभी कार्यों में समान 
गुण ही आने चाहिए किन्तु पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु आदि में 
समान गुण नहीं हैं । इसलिए यह सिद्ध नहीं होता । 
सूत्र १७ : अपरिग्रहाच्चात्यन्त मनपेक्षा ।' 
भावार्थ ; परमाणु कारण बाद को शिष्ट पुरुषों ने ग्रहण नहीं 
किया है। इसलिए भो इनकी अत्यन्त उपेक्षा 
करनी चाहिए। 


व्या्या-परमाण के द्वारा सृष्टि रचना की मान्यता को 
किसी भी शिष्ट पुरुष (ऋषि आदि) ने स्वीकार नहीं किया 
है । इसलिए यह मान्य नहीं है । 
सत्र १८ : समुदाय उभय हेतु केडषपि तदप्राप्ति ॥' 
भावाथ : परमाण हेतुक ब्राह्म समुदाय और स्कन्ध हेतुक 
आभ्यंतर समुदाय ऐसे दो प्रकार के समुदाय को 


स्वीकार कर लेने पर भी उस समुदाय की प्राप्ति 
नहीं होती । 
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ध्याख्या--बौद्धमत में वैभाषिक तथा सौमान्तिक श्रेणी 
वाले रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा और संस्कार इन पांच स्कन्धों 
को ही मान्यता देते हैं | इनमें आत्मा, आकाश आदि की सत्ता 
नहीं मानते । इन्ही पाँच स्कन्धों से सब कार्य चल रहा है। 
किन्तु इन सबको क्षणिक मान लेने पर इनका संघात नहीं बन 
सकता | इसलिए इनका मत भी मानने योग्य नहीं है । 


सत्र १६: 'इतरेतर' प्रत्ययत्वादिति चेन्‍्नोत्पत्ति मात्र निमित्त- 
त्वात्‌ ढ 
भावार्थ : यदि कहो अविद्या, संस्कार, विज्ञान आदि में से 
एक-एक दूसरे-दूसरे के कारण होते हैं अतः इन्हीं 
से ससुदाय की सिद्धि हो सकतो है, तो यह ठीक 
नहों है । क्योंकि ये अविद्या आदि उत्तरोत्तर की 
उत्पत्ति मात्र में ही निमित्त माने गये हैं, समुदाय 
या संघात में नहीं। अत: इनसे भी समुदाय को 
सिद्धि नहीं होती । 
व्याड्या--बौद्ध शास्त्र में विज्ञान संतति के कुछ हेतु मानें 
गये हैं जिनमें अविद्या, संस्कार, विज्ञान, नाम, रूप षड़ायतन, 
(इन्द्रियों का समह) स्पर्श, वेदना, तृष्णा, उपादान, भव, जाति, 
जरा, मरण, शोक, परिदेवता तथा दुर्मनस्ता आदि क्षणिक 
वस्तुओं में नित्यता और स्थिरता आदि का जो भ्रम है वही 
'अविद्या' कहलाता है। ये क्रम से एक दूसरे के कारण बनते 
हैं । किन्तु इनसे समुदाय की सिद्धि नहीं हो सकती । इससे यह 
अमान्य है । 
सूत्र २० : 'उत्तरोत्पादे च पुवेनिरोधात्‌ ४ 
भावार्थ : तथा बाद में होने वाले भाव को उत्पत्ति के समय 
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पहले क्षण में विद्यमान कारण का नाश हो जाता 
है । इसलिए पृ्बोक्त अविद्या आदि हेतु, संस्कार 
आदि उत्तरोत्तर भावों की उत्पत्ति में कारण नहों 
हो सकते। 


व्या्या- जिस प्रकार आभूषण बनने पर स्वर्ण का नाश 
नहीं होता, घट बनने पर मृतिका का नाश नहीं होता, वस्त्र 
बनने पर सूत का नाश नहीं होता उनमें कार्य में कारण विद्य- 
मान रहता है तभी कार्य संभंव है। किन्तु बौद्धमत में समस्त 
पदार्थों का प्रत्येक क्षण नाश माना गया है तथा उनसे नये की 
सिद्धि मानी गई है। इस मत से कार्य में कारण की विद्यमानता 
स्वीकार नहीं की गई है। इसलिए अविद्या आदि हेतु संस्कार 
आदि उत्तरोत्तर भावों की उत्पत्ति के कारण नहीं हो सकते । 


सूत्र २१ : असति प्रतिज्ञोपरोधो यौगपद्यमन्यथा ।' 
भावार्थ : कारण के न रहने पर भी कार्य की उत्पत्ति मानने 
से प्रतिज्ञा भंग होगी, नहीं तो कारण और कारये 
की एक काल में सत्ता माननी पड़ेगी । 


व्याब्या-बौद्ध-मत में विज्ञान की उत्पत्ति के चार हेतु 
बताये गये हैं जिनके होने पर ही विज्ञान की उत्पत्ति होती है। 
यदि कारण के बिना ही कार्य की उत्पत्ति मानी जाय तो उक्त 
प्रतिज्ञा भंग होती है तथा यदि ऐसा नहीं मानते तो करण 
ओर कारये की एक ही काल में दोनों की सत्ता माननी पड़ेगी । 
अतः दोनों प्रकार से उक्त मत समीचीन नहीं है । 


सूत्र २२ : प्रतिसंख्या प्रतिसंख्या निरोधाप्राप्ति रविच्छेदात्‌ ।' 
भावार्थ : प्रतिसंड्धा निरोध और अप्रतिसंख्या निरोध इन 
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दो प्रकार के निरोधों की सिद्धि नहीं हो सकती 
क्योंकि संतान (प्रवाह) का विच्छेद नहों हो 
सकता। 

व्याख्या--बौद्ध मत के अनुसार एक पदार्थे का नाश और 
दूसरे की उत्पत्ति का क्रम निरन्तर चलता रहता है। इनके 
रुकने का कोई भी कारण उनकी मानन्‍्यतानुसार नहीं है फिर 
प्रतिसंख्या निरोध (बुद्धि पूवेक सहेतुक विनाश) तथा अप्रति- 
संख्या निरोध (स्वभाव से ही विनाश होना)अर्थात्‌ स्वाभाविक 
प्रलय इनके मत से सिद्ध नहीं होता। ये समस्त पदार्थों को 
प्रतिक्षण विनाश शील मानते हैं। इसलिए दोनों प्रकार के 

निरोध की सिद्धि नहीं हो सकती । 


सत्र २३: उभयथा च दोषात्‌ ।' 


भावार्थ : दोनों प्रकार से भी दोष आता है। इसलिए 
उनकी मान्यता युक्ति संगत नहीं है । 


व्याख्या- बौद्ध मत वाले ऐसा मानते हैं कि 'सब पदाथ 
क्षणिक और असत्य हैं किन्तु भ्रान्ति रूप अविद्या के कारण 
स्थिर और सत्य प्रतीत होते हैं। ज्ञान के द्वारा अविद्या का 
अभाव होने से सबका अभाव हो जाता है। इस प्रकार बुद्धि 
पूृवेक निरोध की सिद्धि होती है। यदि यह माना जाय तो 
बिना पूर्णज्ञान के भ्रान्ति से प्रतीत होने वाला जगत्‌ अपने आप 
नष्ट हो जाता है इसमें विरोध आता है तथा इसे मानने 
पर ज्ञान के साधना का उपदेश व्यर्थ होगा । अत: यह मत युक्‍्ति 
संगत नहीं है । 


सूत्र २४: 'आकाशे चापिशेषात्‌ ।' 
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सावार्थ : आकाश के विषय में भी उनकी मान्यता ठीक 
नहीं है क्योंकि अन्य भाव पदार्थों से उसमें कोई 
विशेषता नहीं है । 
व्याख्या- जिस प्रकार स्पशे, रूप, रस, गंध, वायु, अग्नि, 
जल एवं पृथ्वी का गुण है उसी प्रकार आकाश का गुण शब्द 
है । बिना आकाश के शब्द का श्रवण नहीं हो सकता इसलिए 
यह भी भाव पदार्थ है। बौद्ध मत वाले आकाश को अभाव 
रूप मानते हैं जो उचित नहीं है। चारों भूतों का आधार 
आकाश ही है अतः उसकी सत्ता प्रत्यक्ष है । 
सत्र २५: अनुस्मृतेश्च । 
भावार्थ : पहले के अनुभवों का बारंबार स्मरण होता है । 
इसलिए अनुभव करने वाला आत्मा क्षणिक नहीं 
है। इस युक्ति से भी बोद्ध मत असंगत सिद्ध 
होता है । 
व्याख्या--जिन वस्तुओं का पहले अनुभव किया जा चुका 
है उनका बार-बार स्मरण होता है, उसे अनुस्मृति' कहते हैं । 
यह तभी संभव है जब उसे स्मरण करने वाला आत्मा नित्य 
माना जाय । यदि वह क्षण-क्षण में बदल जाता है तो पहले की 
स्मृति किस प्रकार रह सकती है। बचपन की स्मृति मृत्यु 
पर्यन्त रहती है, कइयों को पूव जन्म की भी रहती है। आत्मा 
इसमें हजारों बार बदल जाती है। तो यह स्मृति कंसे रह 
सकती है ? इसलिए बौद्धों का क्षणिक वाद स्ंथा असंगत है । 


सूत्र २९: 'नासतो5दृष्टत्वात्‌ ।' 


भावाथ : असंत्‌ से कार्य की उत्पत्ति नहों हो सकती क्‍योंकि 
ऐसा देखा नहीं गया है । 
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व्याख्या--असत्‌ पदार्थ से किसी कार्य की उत्पति नहीं हो 
सकती । मिट्टी से ही घट बनता है, जल ही बफं बनता है, 
स्वर्ण से ही गहने वनते हैं आदि। असत्‌ (अभाव) से किसी 
कार्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती । अत: जगत का कारण सत्‌ 
है | बौद्धों की मान्यता है कि बीज नष्ट होकर ही वृक्ष बनता 
है, दूध मिट कर ही दही बनता है आदि । इस प्रकार कारण 
नष्ट होकर ही कार्य उत्पन्न करता है। किन्तु इसमें कारण 
नष्ट नहीं होता बल्कि उसका रूपान्तरण होता है, उसका 
विकास होता है | अत: बौद्ध मान्यता असंगत है । 
सूत्र २७: “उदासीनानामपि चंब सिद्धि 
भावार्थ : इसके सिवा इस प्रकार बिना कर्ता के स्वतः कार्य 
की उत्पत्ति मानने पर उदासीन पुरुषों का भी 
कार्य सिद्ध हो सकता हे । 


व्याख्या--बौद्धों की मान्यतानुसार किसी नित्य चेतन कर्ता 
के बिना ही क्षणिक पदार्थों से अपने आप कार्य उत्पन्न हो 
जाता है तब तो जो लोग उदासीन रहते हैं व काय में प्रवृत्त 
नहीं होते उनके कार्य भी पदार्थगत्‌ शक्ति से अपने आप हो. 
जाने चाहिए किन्तु ऐसा देखा नहीं गया। इसलिए उपयु क्त 
मान्यता ठीक नहीं है । 


सूत्र २८: नाभाव उपलब्ध । 
भावार्थ : जानने में आने वाले पदार्थों का अभाव नहों है 
क्योंकि उनकी उपलब्धि होती है । 
व्याख्या--जो पदार्थ जानने में आने वाले हैं वे मिथ्या नहीं 
हैं। वे कारण रूप से तथा कार्य रूप से सदा ही सत्य है 
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इसलिए उनकी प्रत्यक्ष उपलब्धि होती है । यदि ये मिथ्या होते 
त्तो उपलब्धि नहीं हो सकती थी । 


सूत्र २६ : वधर्म्याच्च न स्वप्नादिषत्‌ ।' 


सावार्थ : जाग्रत अवस्था में उपलब्ध होने वाले पदार्थों से 
स्वप्न आदि में प्रतीत होने वाले पदार्थों के धर्म 
में भेद होने के कारण भी जाग्रत में उपलब्ध 
होने वाले पदार्थ स्वप्नादि में उपलब्ध पदार्थों की 
भांति भिथ्या नहीं है । 


व्याख्या--बौद्ध विज्ञानवादी (योगाचार) मानते हैं कि 
उपलब्धि मात्र से पदार्थ की सत्ता सिद्ध नहीं होती । स्वप्न में 
'तथा बाजीगर द्वारा भी पदार्थ के उपस्थित रहने पर वे पदार्थ 
सत्य नहीं होते । इस पर कहा गया है कि जाग्रत अवस्था में 
उपलब्ध होने वाले पदार्थों एवं स्वप्न में प्रतीत होने वाले 
"पदार्थों के धर्मों में भेद होता है। वे जाग्रत में उपलब्ध नहीं 
होते तथा एक व्यक्ति को जो पदार्थ दिखाई देते हैं वे दूसरे को 
दिखाई नहीं देते । बाजीगर के पदार्थ क्षणिक ही दिखाई देते 
हैं। वे धर्म जाग्रत अवस्था में दिखाई देने वाले पदार्थों में नहीं 
होते । इसलिए स्वप्न की भाँति जगत्‌ के पदार्थों को भ्रम या 
'असत्य नहीं कहा जा सकता | ये सत्य हैं । 


सूत्र ३० : न भावोधनुकलब्धे ।' 


भावाथ : विज्ञान वादियों द्वारा कल्पित धासना की सत्ता 
सिद्ध नहीं होती क्योंकि उनके मत के अनुसार 
बाह्य पदार्थों की उपलब्धि ही नहीं हो सकती । 


व्याख्या -बौद्ध विज्ञानवादी मानते हैं कि बाह्य पदार्थों के 
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न होने पर भी वासना के कारण बुद्धि द्वारा उनका उपलब्ध 
होना संभव है। किन्तु यह भी युक्‍क्ति संगत नहीं है क्योंकि 
पदार्थ के पूर्व अनुभव से ही संस्कार बनते हैं तथा उसी से 
वासना जाग्रत होती है। पदार्थ की सत्ता न होने पर उपलब्धि 
भी नहीं हो सकती । इसलिए विज्ञान वादियों की यह मान्यता 
ठीक नहीं है । 
सत्र ३१ : क्षणिकत्वाज्च । 
भावाथे : बोद्ध मत के अनुसार वासना की आधार भूता 
ब॒द्धि भी क्षणिक है। इसलिए भी बासघना की 
भत्ता घिद्ध नहीं होती । 
व्याख्या--बौद्धमत वाले वासना की आधारभूत जो बृद्धि 
है उसे भी क्षणिक मानते हैं। इसलिए निराधार वासना का 
अस्तित्व भी सिद्ध नहीं होता । इसलिए यह मत भ्रान्तिपूर्ण है । 
सत्र ३२: सर्वथानुपपत्तेश्च । 
भावाथ ! विचार करने पर बोद्धमत में सब प्रकार से 
 असंगति दिखाई देती है। इसलिए भी बोद्धमत- 
उपादेय नहीं है । 
व्याख्या-- इस प्रकार युक्ति पूवेक विचार करने पर बौद्ध 
मत की प्रत्येक बात युक्ति विरुद्ध जान पड़ती है । इसलिए यह 
कदापि उपादेय नहीं है। इससे इनके सर्व शुन्यवाद का भी 
खण्डन हो जाता है । 
सत्र ३३ : निकस्मिनत सम्भवात्‌ 
भावाथे : एक सत्य पदाथ में परस्पर विरुद्ध अनेक विरुद्ध 
धर्म नहीं रह सकते क्योंकि यह असंभव है । 
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व्याख्या--जेन मत में सात पदार्थ एवं पाँच अस्तिकाय 
माने गये हैं और सववेत्र सप्तभंगी न्‍्याय की अवतारणा करते 
हैं । ये सप्तभंगी न्‍याय के अनुसार प्रत्येक पदार्थ के विषय में 
विकल्प रखते हैं । इस विषय में सूत्रकार कहते हैं कि एक सत्य 
'पदार्थ है उसमें विरोधी धर्म नहीं हो सकते । जो वस्तु है उसका 
अभाव नहीं हो सकता तथा जो नहीं है उसकी विद्यमानता 
नहीं हो सकती । जो नित्य पदाथ है वह अनित्य नहीं हो 
-सकता, जो अनित्य है वह नित्य नहीं हो सकता । अतः जनियों 
का प्रत्येक वस्तु को विरुद्ध धर्मों वाली मानना युक्‍क्ति संगत 
नहीं है । 
सूत्र ३४ : एवं चात्माकात्स्न्यम्‌ ।' 
भावार्थ : इसी प्रकार आत्मा को अपूर्ण एक देशीय अर्थात्‌ 
शरोर के बराबर माप वाला सानना भी युक्त 
संगत नहों है । 
व्याख्या- जेन मत में आत्मा को एक देशीय माना गया 
है कि वह प्रत्येक व्यक्ति की भिन्‍न-भिन्‍न है तथा उसका माप 
शरीर के बराबर ही होता है। ये दोनों वातें युक्ति संगत नहीं 
हैं क्योंकि यदि कर्म वश मनुष्य को चींटी अथवा हाथी का 
शरीर मिल गया तो वह उसमें कंसे समा सकती है ? तथा 
शरीर के वराबर माप वाली होने से यदि शरीर का कोई अंग 
कट जाए तो क्या आत्मा भी कट जाती है? वालक से युवा 
'होने पर क्या आत्मा भी बढ़ती है ? इन विसंगतियों के कारण 
यह मत भी मान्य नहीं है । 


सत्र ३५: न च पर्यायादप्यविरोधो विकारादिध्य: । 
भावार्थ : इसके सिवा आत्मा को घटने बढ़ाने वाला मात 
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लेने से भी विरोध का निराकरण नहीं हो सकता 


क्योंकि ऐसा मानने पर आत्मा में विकार आदि 
दोष प्राप्त होंगे । 


व्य|ख्या--यदि यह मान लिया जाय कि छोटा-बड़ा शरीर 
मिलने पर आत्मा भी छोटी बड़ी हो जाती है तो आत्मा भी 
विकारी सिद्ध होगी। जो पदार्थ घटता बढ़ता है वह कभी 
नित्य नहीं हो सकता । इसलिए यह मत मान्य नहीं है । 


सत्र ३६ : अन्त्यावस्थितेश्ची भय नित्यत्वाद विशेष: । 


भावार्थ ; और अन्तिम अर्थात्‌ मोक्षावस्था में जो जीव का 
परिमाण है, उसकी नित्य स्थिति स्वीकार को 
गई है इसलिए आदि और मध्य अवस्था में जो 
उनका परिसाण रहा है उसको भी नित्य मानना 
हो जाता है। अत: कोई विशेषता नहीं रह जाती । 
सब शरोरों में उत्का एक सामाप सिद्ध हो 
जाता है । 


व्याख्या--जेन मत के अनुसार मोक्ष में जीव का माप एक- 
सा हो जाता है तो फिर आदि और मध्य अवस्था में भी वह एक 
सा ही होना चाहिए। उसका घटना बढ़ना युक्ति संगत नहीं 
जान पड़ता । 


सूत्र ३७ : 'पत्युर सामंजस्थात्‌ । 


भावार्थ । पशुपति का मत भो आदरणीय नहीं है क्योंकि 
वह युक्ति विरुद्ध है । 


व्याख्या-पशुपति मत वालों की मान्यता है कि कण्ठी, 
रूचिका, कुण्डल, जटा, भस्म और यज्ञोपवीत इन छ: मुद्राओं 
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को धारण करने वाले का पुनः: जन्म नहीं होता। हाथ में 
रुद्राक्ष का कंकण पहनना, मस्तक पर जटा धारण करना, मुर्दे 
की खोपड़ी लिए रहने तथा भस्म लगाने से मुक्ति मिलती है । 
ये महेश्वर को निमित्त कारण तथा प्रधान को उपादान कारण 
मानते हैं । यह मत भी मानने योग्य नहीं है । 


सूत्र ३८ : सम्बन्धानुपपत्तेश्च । 
भावाथ : सम्बन्ध को सिद्धि न होने से भी यह मान्यता 
असंगत है । 
व्याड्या--पाशपत मत के अनुसार ईश्वर निमित्त मात्र 
है। चूंकि वह निराकार है इसलिए प्रधान के साथ उसका 
संयोग सम्बन्ध कंसे हो सकता है? यह वेद विरुद्ध तथा तके 
संगत नहीं होने से अमान्य है। 


सूत्र ३६ : 'अधिष्ठानानुपपत्तेश्च । 
भावार्थ : अधिष्ठान की उपपत्ति न होने के कारण पी 
ईश्वर को केवल निमित्त कारण मानना उचित 


नहों है । 
व्याख्या--इनकी मान्यतानुसार ईश्वर भी कुम्भकार की 
भाँति सामग्री का अधिष्ठाता होकर मिद्ठटी से बतंन बनाने की 
भाँति प्रधान से सृष्टि का निर्माण करता है किन्तु कुम्भकाय 
एवं मिट्टी सशरीर एवं साकार है जब कि ईर्वर निराकार है 
एवं प्रधान रूपादि से रहित है। इसलिए यह मत युक्‍्ति संगत 
नहीं है । 


सत्र ४० : 'क्रणवच्चेन्त भोगादिभ्य:ः ।' 
भावार्थ : यदि ईश्वर को शरोर, इन्द्रिय आदि करणों से 
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युक्त मान लिया जाय तो यह ठोक नहीं है क्योंकि 
प्ोग आदि से उसका सम्बन्ध सिद्ध हो जायेगा । 
व्याख्या--यदि ईश्वर को मनुष्य की भांति शरीरधारी 
मान लिया जाय तो शरीरधारी होने से साधारण जीवों की 
भाँति उसे भी कर्मानुसार भोगों की प्राप्ति होगी जो उचित 
प्रतीत नहीं होता । इसलिए ईश्वर को केवल निमित्त कारण 
मानना उचित नहीं है । :छ 
सत्र ४१ : 'अन्तवत्त्यमसर्वज्ञता वा ।' 


भावार्थ : पाशपत मत में ईश्वर के अन्त वाला होने का 
अथवा सर्वज्ञ न होने का दोष उपस्थित होता है । 
व्याख्या--पाशुपत मत के अनुसार ईइ्वर अनन्त एवं 
सवेज्ञ है। साथ ही वे प्रकृति और जीवों को भी अनन्त मानते 
हैं। यदि ईश्वर शरीरधारी एक देशीय है तो वह सरव्वेज्ञ एवं 
अनन्त नहीं हो सकता । वह भी शांत एवं अल्पन्न ही होगा जो 
वेद विरुद्ध होने से मान्य नहीं है । 
सूत्र ४२ : “उत्पत्यसम्पवात्‌ 
भावार्थ : जीव की उत्पत्ति संभव नहीं है। इसलिए वासु- 
देव से संकर्षण की उत्पत्ति मानना वेद विरुद्ध 
प्रतीत होता है । | 
व्याख्या-पाँचरात्र आगम में भगवान वासुदेव को पर- 
ब्रह्य माना गया है किन्तु उनसे संकर्षण” नामक जीव की 
उत्पत्ति बताना वेद विरुद्ध है क्योंकि जीव को नित्य कहा गया 
है । उत्पन्त होने वाली वस्तु कभी नित्य नहीं होती अतः जीव 
की उत्पत्ति असंभव है । 
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सत्र ४३ : “न च कतु : करणस्‌ । 
भावार्थ : तथा कर्ता (जीवात्मा) से करण (मन और अहूं- 
कार) की उत्पत्ति भी संभव नहीं है । 


ध्याख्या--जिस प्रकार वासुदेव से जीव (संकर्षण) की 
छत्पत्ति असंभव है उसी प्रकार संकर्षण (चेतन जीवात्मा) से 
प्रद्यम्न' (मनस्तत्व) और उससे अनिरुद्ध/ (अहंकार तत्व) की 
उत्पत्ति भी संभव नहीं है क्‍योंकि कर्ता से करण की उत्पत्ति 
नहीं हो सकती । यह शंका उठाई गई है । 
सूत्र ४४ : “विज्ञानादिभावे वा तब प्रतिषेध:ः ।/ 
भावार्थ : नि:संदेह पांच रात्र शात्त्र में भगवान के विज्ञा- 
नादि षड़्विध गुणों का संकर्षण आदि में भाव 
(होना) सूचित किया गया है। इस मान्यता से 
उनका भगवत्‌ स्वरूप होना सिद्ध होता है इसलिए 
उनकी उत्पत्ति का बेद में निषेध नहीं है । 
व्याख्या--उपयु कत शंका का समाधान इसमें किया गया 
है कि संक्षण, प्रद्युम्न एवं अनिरुद्ध जीव तत्व, (प्राण) मन 
स्तत्व और अहंकार के प्रतीक हैं जो भगवान वासुदेव के ही 
अंगभूत है । ये भगवान की ही शक्तियाँ हैं जो प्रकट होती हैं । 
ये वासुदेव से भिन्‍न तत्व नहीं हैं । अत: इनकी उत्पत्ति का वर्णन 
वेद सम्मत है । 
सूत्र ४५ : “विप्रतिषेधाच्च । 
भावाथ : इस शास्त्र में विशेष रूप से जीव की उत्पत्ति का 
निषेध किया गया हैं, इसलिए भी यह वेद के 
प्रतिकल नहीं है । 
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व्याख्या - पाँचरात्र आगम में जीव को अनादि, नित्य, 
चेतन और अविनाशी माना गया है तथा उसके जन्म-मरण का 
निषेध किया गया है इसलिए इसका वैदिक प्रक्रिया से कोई 
विरोध नहीं है। यहाँ जो इनकी उत्पत्ति का वर्णन है वह 
भगवान के अंशों का प्रकटीकरण बताने वाला है। इनको 
उपासना भी भगवान की ही उपासना मानी गई है क्योंकि ये 
भगवान से भिन्‍न नहीं है । अतः यह शास्त्र वेदानुकूल है। 


॥ दूसरा पाद सम्पूर्ण ।। 
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दूसरा भ्रध्याय 


तीसरा पाद 


सत्र १: न वियदश्रुतेः ॥ 
भावार्थ : आकाश उत्पन्त नहीं होता क्योंकि छान्‍्दोग्य- 
उपनिषद्‌ के सृष्टि प्रकरण सें उसकी उत्पत्ति 
नहीं सुनी गई है। 
व्याख्या--वहाँ यह शंका उत्पन्न की गई है कि आकाश 
नित्य है, वह उत्पन्त नहीं होता, इसलिए उसे विभु (व्यापक) 
माना गया है। छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/२/३) में भी जगत्‌ की 
उत्पत्ति के वर्णन में पहल-पहले तेज की रचना बताई गई है। 
यहाँ आकाश की उत्पत्ति का कोई प्रसंग नहीं है । 
सूत्र २: “अस्ति तु ।' 
भावार्थ : किन्तु आकाश को उत्पत्ति का वर्णन भी है। 
व्याख्या-तेत्तिरीय उपनिषद्‌ (२/१/१) में कहा गया है 
कि निश्चय ही सर्व प्रसिद्ध उस परमात्मा से पहले-पहल 
आकाश तत्व उत्पन्न हुआ। आकाश से वायु, वायु से अग्नि, 
अग्नि से जल और जल से पृथ्वी तत्व उत्पन्त हुआ ।' इस 
प्रकार वेद में आकाश की उत्पत्ति का वर्णन है । अत: उपय क्त 
शंका ठीक नहीं है । 


सूत्र ३ : गोव्य सम्भवात्‌ ।' 
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भावार्थ : आकाश की उत्पत्ति असंभव होने के काश्ण यह 
श्रुति गोणी है । 


व्याख्या--इसमें फिर शंका उपस्थित की गई है कि विश 
होने के कारण आकाश का उत्पन्न होना नहीं बन सकता । 
अतः उस तेत्तिरीयोपनिषद्‌ में आकाश की उत्पत्ति बताई गई 
है, उस कथन को गौण समझना चाहिए। वहाँ किसी दूसरे 
अभिप्राय से आकाश की उत्पत्ति कही गई होगी । 


सत्र ४: 'शब्दाच्च ४ 


भावार्थ : शब्द प्रमाण से भी यह सिद्ध होता है कि आकाश 
उत्पन्त नहीं हो सकता। 


व्याख्या-बुहदारण्यक उपनिषद्‌ (२/३/३) में कहा है, 
'वायु और अस्तरिक्ष यह अमृत है । तथा यह भी कहा गया है 
कि जिस प्रकार यह आकाश अनन्त है उसी प्रकार आत्मा को 
अनन्त समझना चाहिए ।' तेत्तिरीय उपनिषद्‌ (१/६/२) में कहा 
है, त्रह्द का शरीर आकाश है।' इन श्रति' वाक्‍्यों से आकाश 
की अनन्तता सिद्ध होती है । इसलिए आकाश की उत्पत्ति नहीं 
हो सकती । वह फिर शंका उपस्थित की गई है । 


सत्र ५: स्याच्चकस्य ब्रह्मा शब्दवत्‌ ।' 


भावार्थ : तथा ब्रह्म शब्द की भाँति किसी एक शाखा के 
वर्णन में गौण रूप से भी आकाश को उत्पत्ति 
बताई जा सकती है । 
व्याख्या- यहाँ फिर शंका उपस्थित की गई है कि किसी 
शाखा वालों के द्वारा गौण रूप से भी आकाश की उत्पत्ति 
बताई जा सकती है। वास्तव में उसकी उत्पत्ति नहीं होती । 
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सत्र ६: 'प्रतिज्ञाहानिर व्यतिरेकाच्छब्देश्य: ॥ 


भावार्थ : ब्रह्म के कायें से आकाश को अलग न मानने से 
ही एक के ज्ञान से सब के ज्ञान सम्बन्धी प्रतिज्ञा 
की रक्षा हो सकती है श्रुति के शब्दों से यही 
सिद्ध होता है। 
व्याख्या--उपयु क्त शंकाओं के समाधान हेतु कहा गया है 
कि श्रुतियों में यह कहा गया है कि 'उस एक को जानने से सब 
कुछ जाना हुआ हो जाता है।' मुण्डक उपनिषद्‌ (२/२/११) 
में कहा गया है यह सब ब्रह्म ही है।' छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
(६/८/७) में कहा गया है 'यह सब इस ब्रह्म का स्वरूप है ।' 
इस प्रकार यही सिद्ध होता है कि आकाश उस ब्रह्म का ही 
कार्य है। उससे भिन्‍न कदापि नहीं है । 
सूत्र ७: 'यावहिकारं तु विभागो लोकवत्‌ ।' 
भावाथ : तथा साधारण लौकिक व्यवहार की भांति विकार 
मात्र सब कुछ ब्रह्म का ही विभाग (काय) है । 
व्याख्या--श्रुतियों में जब सब कुछ ब्रह्म ही है' ऐसा कह 
दिया गया तो आकाश भी उसी का कार्य हुआ । वह उससे 
भिन्‍न कंसे हो सकता है ? अलग-अलग नाम लेकर कहने की 
आवश्यकता ही नहीं रहती । 
सूत्र ८: 'एतेन मातरिश्वा व्याख्यात: ॥' 
भावार्थ : इससे अर्थात्‌ आकाश को उत्पत्ति सिद्ध करने वाले 
कथन से ही वायु का उत्पन्त होना बता दिया 
गया है । 
व्याड्या--जिस प्रकार पूक सूत्रों में ब्रह्म से आकाश का 
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उत्पन्त होना निश्चित किया गया है उसी प्रकार आकाश से 
वायु का उत्पन्त होना भी सिद्ध हो जाता है। उसे अलग से 
सिद्ध करना आवश्यक नहीं रह जाता । 

सूत्र £ : असम्भवस्तु सतोश्नुपपत्ते: ४ 


भावार्थ : 'सत्‌' शब्दवाच्य ब्रह्म के सिवा अन्य किसी का 
उत्पन्न न होना तो असंभव है। क्योंकि अन्य 
किसी का उत्पन्न न होना युक्तति ओर प्रमाण 
द्वारा सिद्ध नहीं हो सकता । 


व्याख्या--श्रुतियों में जगह-जगह परब्रह्म के लिए 'सत्‌' 
शब्द का प्रयोग हुआ है जो इस समस्त जड़ चेतनात्मक जगत्‌ 
का परम कारण है। उसके सिवा अन्य सभी तत्व उत्पत्तिशील 
हैं जैसे बुद्धि, अहंकार, काल, गुण और परमाणु आदि । प्रलय 
के समय भी परब्रह्म के सिवा अन्य किसी का अस्तित्व स्वीकार 
नहीं किया गया है | अतः ब्रह्म के सिवा सभी उत्पत्तिशील है। 
कोई भी नित्य नहीं है । 


सूत्र १० : 'तिजो$तस्तथा ह्याह । 


भावार्थ : तेज इस वायु से उत्पन्न हुआ। ऐसा ही अन्यत्र 
कहा है। 
व्याध्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ में कहा है 'उस ब्रह्म ने तेज 
को रचा' तथा तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में कहा है सर्वात्मा परमे- 
इवर से आकाश उत्पन्त हुआ, आकाश से वायु और वायु से 
तेज ।' इस प्रकार तेज को किससे उत्पन्त होना माना जाय 
ब्रह्म से या वायु से । इस शंका का समाधान यहाँ किया गया हैं 
कि तेज तत्व वायु से उत्पन्त हुआ ऐसा मानना चाहिए क्योंकि 
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यही बात श्रुति में अन्य जगह भी कही गई है। ब्रह्म ने ही 
आकाश, वायु के बाद तेज की उससे रचना की । अतः दोनों 
उक्तियाँ ठीक हैं । 


सत्र ११: आप: 
: भावार्थ : जल तेज से उत्पन्न हुआ । 
व्याख्या--उपरोक्त क्रम के अनुसार ही सृष्टि रचना में 
से प्रथम आकाश उत्पन्त हुआ । आकाश से वायु, वायु से तेज 
तथा तेज से जल उत्पन्न हुआ । 
सूत्र १२ : 'पृथिव्यधिकार रूपशब्दान्तरेभ्य: ।! 
भावार्थ : इस प्रकरण सें अन्न के नाम से पृथ्वी ही कही 
गई है क्‍योंकि पांचों तत्वों की उत्पत्ति का प्रकरण 
है, उसमें बताया हुआ काला रूप भो पृथ्वी का 
ही माना गया है तथा दूसरी श्रुति में भी जल से 
पृथ्वी की ही उत्पत्ति बताई गई है। 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ में जगत की उत्तपत्ति के 
वर्णन में तेज, जल और अन्न इन तीनों से जगत्‌ की रचना का 
वर्णन है। यहाँ अन्न का अर्थ पृथ्वी ही है। पाँचों तत्वों की 
उत्पत्ति में जल से पृथ्वी की ही उत्पत्ति मानी गई है। तंत्ति- 
रीयोपनिषद्‌ में भी जल से पृथ्वी का उत्पन्न होना कहा गया 
है | पृथ्वी से औषधि एवं औषधि से अन्न उत्पन्न होता है । 
इसलिए यहाँ अन्न पृथ्वी का ही वाचक है । 
सूत्र १३ : तदसिध्यानादेव तु तल्लिगात्स: ।” 
भावार्थ : इन तत्वों के भली-भांति चिन्तन करने का कथन 
होने से ही तो यह सिद्ध होता है कि बह पर- 
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मात्मा ही उन सब की रचना करता है क्योंकि 

उक्त लक्षण उसी के अनुरूप है।.. 
व्याख्या - इस प्रकरण में बार-बार कारये के चिन्तन की 
बात कही गई है। यह चिन्तन चेतन परमात्मा में ही संगत हो 
सकता है | इसलिए यह सिद्ध होता हैँ कि स्वयं परमात्मा ही 
क्रम से एक दूसरे को उत्पन्न करता है क्‍योंकि सब की रचना 
करने वाला वही है। जड़ किसी को उत्पन्न नहीं कर सकता । 


सूत्र १४ : “'विपयंयेण तु क्रमोइत उपपच्यते च ।' 


भावार्थ : किन्तु इस उत्पत्ति क्रम से प्रलय का क्रम विपरीत 
होता है। ऐसा ही होना युक्तित संगत है तथा 
स्मृति में भी ऐसा ही वर्णन है । 
व्याख्या--उपनिषदों में जगत्‌ की उत्पत्ति का जो क्रम 
बताया है उसके विपरीत क्रम से प्रलय होता है। प्रलय में 
सबसे पहले पृथ्वी जल में, जल तेज में, तेज वायु में, वायु 
आकाश में तथा आकाश का ब्रह्म में लय हो जाता है। प्रत्येक 
कार्य अपने उपादान कारण में ही लीन होता है । 


सत्र १५ : “अन्तराविज्ञानमनसी ऋमेण तल्लिगादिति चेन्ता- 
विशषात्‌ ।' 


भावार्थ : यदि कहो इन्द्रियां और मन उत्पत्ति क्रम की 
दृष्टि से परमात्मा और आकाश आदि भूतों के 
बीच में होने चाहिए, क्योंकि श्रुति में यही निश्चय 
करने वाला लिग (प्रमाण) प्राप्त होता है तो 
ऐसा कहना ठीक नहीं है क्योंकि श्रृति में किसो 
ऋ्रम विशेष का वर्णन नहीं हे । 
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व्याख्या--श्रुति में प्राण, इन्द्रियां, मन आदि किस क्रम से 
उत्पन्न हुए तथा आकाश से पहले उत्पन्न हुए या बाद में, यह 
क्रम कहीं नहीं मिलता । इसलिए किसी क्रम को निश्चित करना 
ठीक नहीं है । 
सूत्र १६ : चराचरव्यपाश्रयस्तु स्पात्तदृव्यपदेशों भाक्तस्त:द्भाव- 
भावित्वात्‌ ।' 


भावार्थ : किन्तु चराचर शरीरों को लेकर कहा हुआ बह 
जन्म-मरण आदि का कथन जीवात्मा के गौण रूप 
से हो सकता है क्योंकि वह उन-उन शरीरों के 
भाव से भावित रहता है। 
व्याख्या--यह जीवात्मा सर्वथा शुद्ध परमेश्वर का अंश होने 
से जन्म मरण से रहित अविनाशी है तो भी यह परम्परागत 
अपने कर्मों के अनुसार स्थावर, जंगम शरीरों के आश्रित है। 
जो अपने को ब्रह्म नहीं, शरीर ही मानता है उसी का जन्म- 
मरण होता रहता है । परमात्मा उनको अपने कर्मों के अनुसार 
अच्छी-ब्री योनियों में उत्पन्न करते हैं । 
सूत्र १७: 'तात्मा$श्रुतेनित्यत्वाच्च ताभ्य: ।' 
भावार्थ : जीवात्मा वास्तव में उत्पन्त नहीं होता क्योंकि 
श्रुति में जीवात्मा की उत्पत्ति नहीं बताई गई है। 
इसके सिवा उन श्रुतियों से ही इसकी नित्यता 
सिद्ध की गई है। इसलिए भी जीवात्मा को 
उत्पत्ति नहीं मानी जा सकती । 
व्याख्या--श्रुतियों में जीवात्मा का उत्पन्न होना नहीं कहा 
गया है । जीवात्मा की शरीर से उत्पत्ति नहीं होती । उसे नित्य 
माना गया है। कठोपनिषद्‌ (१/२/१८) में कहा गया है 'यह 
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विज्ञान स्वरूप जीवात्मा न तो जन्मता है न मरता है, यह 
अजन्सा, नित्य, शाइवत और पुराण है। शरीर का नाश होने 
पर भी इसका नाश नहीं होता । इसलिए यह निविवाद है कि 
जीवात्मा स्वरूप से उत्पन्न नहीं होता । 


सूत्र १८: 'ज्ञोइत एव ।' 


भावार्थ : वह नित्य जन्म मरण से रहित है। इसलिए ही 
ज्ञाता है । 

व्यार्या- यह जीवात्मा नित्य चेतन है। यह स्वरूप से 
जन्मने-म रने वाला नहीं है इसीलिए यह ज्ञाता है। अनित्य होने 
पर यह ज्ञाता नहीं हो सकता। यह केवल शरीर बदलता है 
इसलिए पूर्व जन्मों की स्मृति संस्कार रूप से विद्यमान रहती 
है । यदि जीवात्मा बदल जाती तो वह ज्ञाता नहीं हो सकती 
थी । शरीर के बदलने से जीवात्मा नहीं बदलता । 


सत्र १६ : उत्क्रान्तिगत्यागतीनाम्‌ ।' 


भावार्थ : शरीर के उत्क्रमण करने, परलोक में जाने और 
पुनः लोठ कर आने का श्रृति में वर्णन है। इससे 
भी सिद्ध होता है कि जीवात्मा नित्य है। 


व्याख्या--कठोपनिषद्‌ (२/२/७) में कहा गया है, मरने 
के बाद इन जीवात्माओं में से अपने-अपने कर्मों के अनुसार 
कोई तो वृक्षादि अचल शरीर को धारण कर लेते हैं और कोई 
देव, मनुष्य, पशु, पक्षी आदि जंगम शरीरों को धारण कर लेते 
हैं । इस प्रकार अन्य श्रुतियों में भी जीवात्मा के वतेमान शरीर 
को छोड़ने परलोक में जाने तथा वहाँ से पुनः लौटने का वर्णन 
है। इससे सिद्ध होता है कि जीवात्मा का नाश नहीं होता । 
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सूत्र २० : 'स्वात्मना चोत्त रयो: ।' 


भावारथ : परलोक में जाना और पुन: वहाँ से लौट आना 
इन दोनों क्रियाओं की सिद्धि स्व-स्वरूप से ही 
होती है । इसलिए भी आत्मा नित्य है । 
व्याख्या - आत्मा को नित्य न मानने पर भी शरीर का 
वियोग तो होगा ही किन्तु परलोक में जाना और वहाँ से पुनः 
लौटकर आता इस क्रिया की सिद्धि अपने स्वरूप से ही होती है । 
जो प्रलोक जाता है वही लौटकर आता है, दूसरा नहीं । इससे 
सिद्ध होता है कि शरीर के नाश से जीवात्मा का नाश नहीं 
'होता । वह सदा ही रहता है। 
सूत्र २१ : 'नाणुरतच्छ्ुतेरिति चेन्नेतराधिकारात्‌ 
भावार्थ : यदि कहो कि जीवात्मा अण नहीं है क्योंकि श्रुति 
में उसे अण न कहकर महान्‌ और व्यापक बताया 
गया है । तो यह कहना ठीक नहीं है क्योंकि जहाँ 
श्रुतियों में आत्मा को महान और विभ बताया है 
वहाँ दूसरे का अर्थात्‌ परमात्मा का प्रकरण है । 
व्याख्या--जीवात्मा अणु स्वरूप ही है किन्तु श्र॒तियों में 
जहाँ उसे महान और व्यापक बताया गया है वहाँ आत्मा शब्द 
'जीवात्मा का नहीं परमात्मा का ही वाचक है। 


सूत्र २२: 'स्वशब्दानुमानाभ्यां च । 


भावार्थ : श्रुति में अप वाचक शब्द है उससे और अनुमान 


(उपमा) वाचक दूसरे शब्दों से भी जीवात्मा का 
अणुत्व सिद्ध होता है। 


व्याख्या--मुण्डकोपनिषद्‌ (३/१/६) में कहा गया है, 'यह 
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अण परिमाण वाला आत्मा चित्त से जानने के योग्य है । रवेता-: 
इवतर उपनिषद्‌ (५/६) में कहा गया है, बाल के अग्रभाग के. 
सौ टुकड़े किये जायें और उनमें से एक टुकड़े के पुन: एक सौ: 
टकड़े किए जायें, तो उतना ही माप जीवात्मा का समझत्ता. 
चाहिए ।/ इस प्रकार श्रुति में जीव को “अणु' कहा गया है।. 
इससे यही सिद्ध होता है कि जीवात्मा अण्‌' है। 


सत्र २३ : अविरोधश्चन्दनवत । 


भावार्थ : जिस प्रकार एक देश में लगाया गया चन्दन अपने 
गन्ध रूप गुण से सब जगह फल जाता है, बसे ही. 
एक देश में स्थित आत्मा विज्ञान रूप गुण द्वारा 
समस्त शरीर को व्याप्त करके सुख दुःखादि का 
ज्ञाता हो जाता है। अतः कोई विरोध नहीं है। 
व्या््या--जीव को अण मान कर एक स्थान पर स्थित: 
होने से उसे सारे शरीर में हुई पीड़ा, सुख-दुःख का ज्ञान केसे 
हो जाता है ? इस शंका का समाधान इस सूत्र में किया गया. 
है कि चन्दन की सुगन्ध की भाँति वह अपने विज्ञान रूप गुण 
के द्वारा समस्त शरीर में फल जाता है जिससे सम्पूर्ण शरीर के 
सुख-दु:खों का ज्ञान हो जाता है। 


सत्र २४ : 'अवस्थिति वशेष्यादिति चेन्ताध्युपगमाद्धुदि हि ॥ 


भावाथ : यदि कहो चन्दन और आत्मा की स्थिति में भेद 
है, इसलिए चन्दन का दृष्टान्त उपयुक्त नहीं है, 
तो यह बात नहों है क्योंकि हृदय देश में उसकी 
स्थिति स्वीकार की गई है । 


व्याख्या--प्रशनोपनिषद्‌ (३/६) में कहा है, यह आत्मा 
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हृदय में स्थित है ।! इस प्रकार आत्मा की स्थिति भी चन्दन के 
वृक्ष की भाँति एक देशीय है। इसलिए यह दुृष्टान्त उपयुक्त 
न्है । 
व्सत्न २५ : गुणाद्दा लोकबत 
भावार्थ : अथवा यह समझो कि अणपरिमाण वाले जीवात्मा 
का चेतनारूप गुण से समस्त शरीर को चेतना- 
युक्त कर देना सम्भव है क्योंकि लोक में ऐसा 
देखा जाता है । 
व्याख्या-लोक में भी यह देखा जाता है कि जिस प्रकार 
“घर में एक स्थान पर रखा हुआ दीपक सारे घर को प्रकाशित 
-कर देता है उसी प्रकार एक ही स्थान पर स्थित आत्मा सारे 
'शरीर को चेतन कर देता है । इसलिए इसमें कोई विरोध नहीं 
है| 
सूत्र २६ : व्यतिरेको गन्धवत्‌ ।* 
भावार्थ : गन्ध की भ्रांति ग्रण का गणी से अलग होना बन 
सकता है । अतः कोई विरोध नहीं है । 
व्याख्या- जिस प्रकार गन्ध अपने पुष्प गुणी से अलग 
होकर चारों ओर फैल सकती है उसी प्रकार आत्मा का 
चेतनता रूप गुण भी आत्मा से अलग होकर सारे शरीर में 
“फल सकता है। अत: कोई विरोध नहीं है । 


सत्र २७ : तथा च दर्शयति ।' 
भावाथ : ऐसा ही श्रुति भी दिखलाती है। 


व्याख्या -बृहदारण्यक उपनिष द्‌ (१/४/७) तथा छान्दोग्य 
नउपनिषद्‌ (८5/८/१) में भी यही दिखाया गया है कि आत्मा 





ब्रह्मसूत्र : वेदान्त दर्शन १५९ 


एक जगह रहकर अपने गुण के द्वारा समस्त शरीर में नख से 
लोम तक व्याप्त रहता है। इससे भी यही सिद्ध होता है कि 
आत्मा अण है एवं एकदेशीय है। 
सत्र २८ : 'पृथगुपदेशात्‌ ।' 
भावार्थ । जीवात्मा के विषय में अणुपरिमाण से भिन्‍न 
उपदेश श्रुति में मिलता है। इसलिए जोबात्मा 
अण नहीं विभु है । 
व्याख्या-सूत्र २१ से २७ तक विभिन्‍न प्रमाणों द्वारा 
जीवात्मा का अणृरूप होना सिद्ध किया गया इस मत को 
अमान्य ठहराते हुए सूत्र २८ से २९ तक उसे विभु सिद्ध किया 
गया है । 
इस सूत्र में बताया गया है कि यह जीवात्मा अणु नहीं 
बल्कि विभु (व्यापक है) कठोपनिषद्‌ में जीवात्मा को महान्‌' 
कहा गया है। गीता में भी कहा गया है, यह आत्मा नित्य, 
स्वब्यापी, स्थिर, अचल और सनातन है (गीता २/२४), 
“जिस प्रकार सब जगह व्याप्त हुआ भी आकाश सूक्ष्म होने के 
कारण लिप्त नहीं होता वेसे ही आत्मा भी शरीर में सब जगह 
स्थित है तो भी उससे लिप्त नहीं होता ।' (गीता १३/३२) यह 
परमात्मा के लिए नहीं बल्कि जीवात्मा के लिए ही कहा 
गया है । 
सत्र २६ : 'तद्गुणसा रत्वात्तु तद्व्यपदेश: प्राज्ञवत्‌ । 
भावाथे : वह कथत तो उस बुद्धि आदि के गुणों की प्रधा- 
नता को लेकर है। जसे परमेश्वर को अण ओर 
हृदय में स्थित अंगुष्ठ मात्र बताया है बसे हो 
जीवात्मा के लिए भी समझना चाहिए । 
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व्याख्या--श्रुतियों में जहाँ जीवात्मा को अंगुष्ठ मात्र या 
अणु कहा गया है वह बुद्धि और शरीर के गुणों को लेकर ही 
है । यह कथन स्थान की अपेक्षा से ही है परमात्मा को भी 
जीवात्मा के हृदय में स्थित तथा अंगरुष्ठ मात्र बताया है यह 
जीवात्मा की अपेक्षा से ही है। वास्तव में वह अणु नहीं, विभु 
है । इसमें कोई शंका नहीं है । 
सूत्र ३० : 'यावदात्मभावित्वाच्च न दोषस्तदशंनात्‌ ।' 
भावार्थ : जब तक स्थल, सुक्ष्म या कारण इनमें से किसी 
भी शरीर के साथ जीवात्मा का सम्बन्ध रहता 
है तब तक वह उस शरीर के अनुरूप एक देशी 
सा रहता है । इसलिए भी उक्त दोष नहीं है । 
श्रुति में भी ऐसा ही देखा गया है । 
व्याख्या--प्रश्नोपनिषद्‌ (३/६-१ ०) में कहा गया है कि जीव 
का एक शरीर से दूसरे में जाते समय भी सूक्ष्म शरीर से संबंध 
बना रहता है। परलोक में भी उसका शरीर से सम्बन्ध माना 
गया है तथा सुषुप्ति और स्वप्न काल में भी देह के साथ उसका 
सम्बन्ध बताया गया है। इसी प्रकार प्रलय काल में भी कर्म- 
संस्कारों के सहित कारण शरीर से जीवात्मा का सम्बन्ध 
रहता है क्योंकि श्रुति में यह स्पष्ट किया गया है कि प्रलय 
काल में यह विज्ञानात्मा समस्त इन्द्रियों के सहित उस परब्रह्म 
में स्थित रहता है (प्र० उ० ४/ ११) इसलिए सुषुष्ति काल 
और प्रलय काल में समस्त जीवों के मुक्त होने का तथा मुक्त 
पुरुषों के पुनजंन्म आदि का कोई दोष नहीं आ सकता । 


सूत्र ३१: पुंस्त्वादिवत्वस्थ स्तो5भिव्यक्ति योगात्‌ ॥' 
भावार्थ : पुरुषत्व आदि की भांति पहले से विद्यमान इस 
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कारण शरीर आदि के सम्बन्ध का ही सृष्टि 
काल में प्रकट होने का योग है। इसलिए कोई 
दोष नहीं हैं । 
व्याख्या--प्रलय काल में यद्यपि बुद्धि आदि तत्व स्थूल रूप 
में'त॒ रहकर अपने कारण रूप परब्रह्म में विलीन हो जाते हैं 
तथा अव्यक्त रूप से विद्यमान रहते हैं । इसी प्रकार जीवात्मा 
भी अपने कारण शरीरों के सहित अव्यक्त रूप से ब्रह्म में 
विलीन रहते हैं उनके सम्बन्ध का सर्वथा नाश नहीं होता । वे 
ही सृष्टि काल में पुनः सूक्ष्म एवं स्थूल रूपों में प्रकट होते हैं । 
जिस प्रकार मनुष्य में पुरुषत्क विद्यमान होते हुए भी बाल्य 
काल में प्रकट नहीं होता किन्तु युवावस्था में शक्ति के संयोग 
से वह प्रकट होता है, यही बात बीज और वृक्ष के रूप 
में समझी जा सकती है। इसलिए इसमें कोई विरोध नहीं 
है) 
सूत्र ३२ : “नित्योपलब्ध्यन॒पलब्धि प्रसंगो5न्यत रनियमो 
वान्यथा ।* 


भावार्थ : जीव को अन्त:करण के सम्बन्ध से विषय ज्ञान 
होता है। ऐसा न मानने पर उसे सदा ही विषयों 
के अनुभव होने का या कभी भी न होने का 
प्रसंग उपस्थित होगा, अथवा आत्मा की ग्राहक 
शक्ति या विषय की ग्राह्म शक्ति के नियमन की 
कल्पना करनी पड़ेगी । ऐसी स्थिति में अंत:करण 
का सम्बन्ध मानना ही युक्ति संगत है । 


व्याख्या-जीवात्मा को अन्तःकरण के सम्बन्ध से ही 
पदार्थों का अनुभव होता है । जीवात्मा को अण्‌ कहना उसकी 
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सृक्ष्मता का बोधक है तथा अंग्रुष्ठ मात्र कहना मनुष्य शरीर 
के हृदय के माप के अनुसार कहा गया है तथा उसे छोटे 
आकार वाला बताया गया है। वास्तव में वह विभु (सर्वे- 
व्याप्त) एवं अतीत है । 
सूत्र ३३ : कर्ता शास्त्रार्थवत्त्वात्‌ । 

भावार्े : कर्ता जोवात्मा है क्योंकि विधि-निषेध बोधक 

शास्त्र की इसी में साथ्थंकता है । 

व्याख्या--सांख्य मत के अनुसार पुरुष को असंग माना 
गया है तथा प्रकृति को स्वतन्त्र कर्ता माना गया है । किन्तु जड़ 
प्रकृति कर्ता नहीं हो सकती । इसलिए कर्ता जीवात्मा ही है । 
चेतन स्वयं कर्ता नहीं है तथा जड़ प्रकृति भी कर्ता नहीं है ऐसी 
स्थिति में जीवात्मा को ही कर्ता माना जा सकता है तथा वही 
भोक्‍ता भी है । इसी कारण विधि निषेध शास्त्र बनाये गये हैं । 
सुत्न ३४ : 'विहारोपदेशात्‌ । 


भावार्थ : स्वप्त में स्वेच्छा से विहार करने का वर्णन होने 
से भी यह सिद्ध होता है कि जीवात्मा “कर्ता' है। 
व्याख्या-स्वप्नावस्था में स्वेच्छा पूवेक घमना फिरना, 
खेल तमाशा आदि कम करने से भी यही सिद्ध होता है कि 
जीवात्मा ही कर्ता है। प्रकृति से ऐसा स्वेच्छा पूर्वक कर्म नहीं 
हो सकता । 
सत्र ३५ 'उपादानात्‌ ।' 
भावाथें : इन्द्रियों को ग्रहण करके विचरने का वर्णन होने 


से भी वही सिद्ध होता है कि इन्द्रिय आदि के 
सम्बन्ध से जीवात्मा कर्ता है । 
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व्याख्या--वृ हृदा रण्यक उपनिषद्‌ (२/१/१८) में कहा गया 
है कि, जिस प्रकार कोई महाराज प्रजाजनों को साथ लेकर 
अपने देश में इच्छानुसार भ्रमण करता है, वसे ही यह 
जीवात्मा स्वप्नावस्था में प्राण शब्द वाच्य इन्द्रियों को ग्रहण 
करके इस शरीर में इच्छानुसार विचरता है ।' इससे यह सिद्ध 
होता है कि प्रकृति या इन्द्रियाँ स्वयं कर्ता नहीं है । उनसे युक्त 
हुआ जीवात्मा ही कर्ता है। 
सत्र ३६९ : व्यपदेशाच्च क्रियायां न चेन्निर्देश विपयेय: 
भावा् : क्रिया करने में जीवात्मा के कर्तापन का श्षति में 
कथन है । इसलिए भी जीवात्मा कर्ता है। यदि 
जीवात्मा को कर्ता मानना अभोष्ट न होता तो 
श्रुति का संकेत उसके विपरीत होता। 
व्याख्या- तेत्तिरीय उपनिषद्‌ (२/५) में कहा गया है कि 
यह जीवात्मा यज्ञ का विस्तार करता है और उसके लिए कर्मों 


का विस्तार करता है।' इस प्रकार जीवात्मा को कर्मों का 
(विस्तार करने वाला कहा जाने के कारण उसका कर्तापन सिद्ध 


होता है। 
सूत्र ३७ : 'उपलब्धिवदनियम: ।' 

भावार्थ : सुख दुःखादि भोगों को प्राप्ति को भांति कर्म 

करने में भी नियम नहों हें । 

व्याख्या--जीवात्मा यदि कम करने में स्व॒तन्त्र है तो वह 
अहितका री कर्म क्‍यों करता है ? इस शंका का समाधान यहाँ 
किया गया है कि यद्यपि जीव नये कम करने में स्वतन्त्र है किन्तु 
पूरे जन्मों में किये गये कर्मों के फलस्वरूप उस जीवात्मा का 
जो स्वभाव बन गया है उसी के अनुसार वह कम करता है। 
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इसलिए वह इन संस्कारों के अधीन है तथा इन्हीं के अनुसार 
फल भोगने में भी वह पराधीन है । कर्म फल ईश्वर स्वयं देता 
है । विवेक जाग्रत होने पर ही वह सदा सद्‌ कम में प्रवृत्त हो 
सकता है । 


सूत्र ३८ : 'शक्तिविपर्यात्‌ ४ 


भावार्थ : शक्ति का विपयंपष होने के कारण भी विवेक का 
आदर किये बिना उसके द्वारा सवंथा हिताचरण 
होने का नियम नहीं हो- सकता । 


व्याख्या--यह जीवात्मा सदा ही अपने का ही काय करने 
में सवथा स्वतन्त्र नहीं है क्योंकि जीवात्मा का कर्तापन का 
उसके अनादि कर्म संस्कार तथा इन्द्रियों और शरीर आदि से 
सम्बन्ध है तथा प्रत्येक कम में सहकारी बाह्य कारणों की 
आवश्यकता होती है जिनकी उपलब्धि में वह सर्वेथा परतलन्त्र 
है । शरीर की शक्ति भी सदा अनुकूल नहीं रहती । इसलिए 
विवेक का आदर किए बिना सदा हितकारी आचरण नहीं हो 
सकता । 


सत्र ३६ : 'समाध्यभ्ावाच्च ।' 


भावार्थ : समाधि अवस्था का अभाव प्राप्त होने से भी 
जीवात्मा का कर्तापन स्वाभाविक नहीं मानना 

चाहिए। 
व्याख्या--जीवात्मा स्वयं कर्ता नहीं है। उसका कर्तापन 
अन्त:करण आदि के सम्बन्ध से है। जीवात्मा स्वयं निष्क्रिय है, 
उसका स्वभाव नहीं है। क्योंकि समाधि अवस्था में कर्मों का 
सवंथा अभाव हो जाता है यदि उसका कर्तापन स्वाभाविक धर्म 
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होता तो समाधि अवस्था में भी वह सक्रिय रहता एवं समाधि 
की उपलब्धि हो ही नहीं सकती थी तथा उसमें भी वह निष्क्रिय 
नहीं हो सकता -था । अत: यही सिद्ध होता है कि कर्तापन 
जीवात्मा का स्वाभाविक धर्म नहीं है । 


सूत्र ४० : यथा च तक्षोभयथा ॥' । ४८ 
भावार्थ : इसके सिवा जैसे कांरीगर कंभो कर्म करता है, 
_कप्नी नहीं करता, ऐसे दो प्रकार की स्थिति में 
देखा जाता है, उसी प्रकार जोवात्मा भी दोनों 
प्रकार की स्थिति में रहता है। इसलिए उसका 

कर्तापन स्वरूपगत नहीं है । 


व्याख्या - जिस प्रकार कोई कारीगर जब कार्य करता है 
तो उसे कर्ता' कहा जाता है एवं कार्य नहीं करने पर वह .. 
'कर्ता' नहीं होता इस प्रकार इस जीवात्मा का जब अन्त:करण 
और इन्द्रियों से सम्बन्ध होता है तभी वह कर्ता होता है तथा 
जब इनसे सम्बन्ध छोड़ देता है तब कर्ता नहीं होता । इसलिए 
इसका कर्तापन स्वभाव सिद्ध नहीं है। गीता (३/२७) में कहा 
गया है कि, वास्तव में सम्पूर्ण कर्म प्रकृति के गुणों द्वारा किये 
हुए हैं, तो भी जो अहंकार से मोहित हो गया है, वह पुरुष में 
कर्ता हूँ" ऐसे मान लेता है।' गीता (१३/२६) में और कहा 
गया है जो पुरुष सम्पूर्ण कर्मों को सब प्रकार से प्रकृति से ही 
किये हुए देखता है अर्थात्‌ इस बात को तत्व से सभझ लेता है 
कि प्रकृति से उत्पन्न हुए सम्पूर्ण गुण ही गुणों में वर्तेते हैं तथा 
आत्मा को अकर्ता देखता है, वही देखता है ।' इनसे सिद्ध होता 
है कि शुद्ध आत्मा में कर्तापन नहीं है। उसका कर्तापन अन्त: 
करण और संस्कारों से है । क्‍ 
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सूत्र ४१ : 'परात्तु तच्छ ते ।' 

भावार्थ : यह जीवात्मा का कर्तापन परमेश्वर से ही है 

क्योंकि श्ुति के बचन से यहो सिद्ध होता है । 

व्याख्या--बु हदा रण्यक उपनिषद्‌ में कहा है, 'जो जीवात्मा 
में रहकर उसका नियमन करता है, वह अन्तर्यामी तेरा आत्मा 
है ।' (३/७/२२) इस प्रकार अन्य श्र तियों में भी ऐसा ही कहा 
गया है कि यह जीवात्मा स्वतन्त्रता पूर्वक कुछ भी नहीं कर 
सकता । वह जो कुछ करता है वह परजब्रह्म के सहयोग से, 
उसकी दी हुई शक्ति से ही करता है । गीता (१८/६१) में भी 
कहा गया है कि जीव का कर्तापन ईइ्वराधीन है किन्तु अहंकार 
वश वह अपने को कर्ता मानने से वह कर्म फलों का भोक्‍ता हो 
जाता है । 


सत्र ४२ : 'कृत प्रयत्ना पेक्षस्तु बिहितप्रतिषिद्धावयर्थ्यादिभ्य:।* 
भावाथ : किन्तु ईश्वर जीव के पुवंकृत कर्म संस्कारों को 
अपेक्षा रखते हुए ही उसकी नवीन कर्म करने को 
शक्ति और सामग्री प्रदान करता है इसलिए 
तथा विधि-निषेध शास्त्रों की सार्थक्तआ आदि 

हैतुओं से भी ईश्वर सर्वथा निर्दोष है। 


व्याख्या--जीवात्मा को ईश्वर कर्म करने की शक्ति मात्र 
देता है तथा उसके पूर्व कृत कर्म संस्कारों के अनुसार वह उसे 
उचित वातावरण में पेदा कर उन्हीं के अनुसार सामग्री प्रदान 
करता है। इस शक्ति और सामग्री का सदृपयोग करने के लिए 
उसे विवेक भी दे दिया है जिसका उपयोग करके वह अपना 
मार्ग निश्चित कर सकता है। इसलिए वह कम करने में स्वतंत्र 
हैं। इसका दुरुपयोग करके वह अपने लिए स्वयं बाधक बनता 
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है । ईश्वर इसमें दोषी नहीं है। अच्छे कर्मो का विधान एवं 
बुरे कर्मो का निषेध शास्त्रों में इसी कारण किया गया है जिससे 
मनुष्य स्वयं अपने स्वभाव का सुधार कर सके | इसलिए 
मनुष्य ईश्वर के अधीन होता हुआ भी कर्म करने में स्वतन्त्र 
है । इसलिए शुभाशुभ कर्मो के फल का दायित्व मनुष्य स्वयं 
पर है, ईश्वर इसमें दोषी नहीं है । 


सत्र ४३ : 'अंशो नानाव्यपदेशादन्यथा चापि दाशकितवादित्व- 
मधीयत एके ।' 
भावार्थ : श्रुति में जीवों को बहुत ओर अलग-अलग बताया 
गया है इसलिए तथा दूसरे प्रकार से भो यही 
सिद्ध होता है कि जोव ईश्वर का अंश है क्योंकि 
एक शाखा बाले ब्रह्म को दाशकित व आदि रूप 
कहकर अध्ययन करते हैं । 


व्याख्या-अथवंबेद की शाखा वालों के ब्रह्मसक्‍त में यह 
पाठ है कि, ये केवट ब्रह्म हैं, दास ब्रह्म है तथा ये जुआरी भी 
ब्रह्म ही है ।' इस प्रकार यह सिद्ध होता है कि ये जीव तो अनेक 
हैं किन्तु ये सभी ब्रह्म ही हैं यानि ईश्वर ही के अंश हैं । यदि 
जीव को ईश्वर से भिन्‍त माना जाय तो उपयु कत कथन में 
विरोध आयेगा। पिता और सन्‍्तान की भाँति जीवों को ईश्वर 
का अंश मानना ही युक्ति संगत है । 


सुत्र ४४ : 'मन्त्नरवर्णाच्च । 
भावार्थ : मन्त्रों के शब्दों से भी यही बात सिद्ध होती है । 


व्याख्या--छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (३/१२/६) में कहा गया 
है कि समस्त जीव समुदाय उस ब्रह्म का एक पाद (अंश) है 
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और उसके तीन पाद अमृत रूप दिव्य हैं।' इस प्रकार जीवों 
को ईदवर का अंश बताया गया है । 


सूत्र ४५ : अपि च॒ स्मयंते ।* 


 भावाथे : इसके सिवा गीता आदि में यही स्मरण भी किया 
गया है । 


: वंयाख्या--इन मंत्रों के सिवा गीता (१ ५/७)में इसका अनु- 
मोदन किया गया है कि, “इस जीव लोक में यह जीव समुदाय 
मेरा ही अंश है ।' गीता(१०/४२ )में कहा गया है कि, मैं अपनी 
शक्ति के किसी एक अंश से इस समस्त जगत्‌ को भली-भाँति 
धारण किये हुए स्थित हूँ ।” इस प्रकार स्मृतियों द्वारा समर्थन 
किए जाने से भी यही सिद्ध होता है कि जीवात्मा परमेश्वर का 


अंश है। 
सूत्र ४६ : “प्रकाशादिवन्तेवं पर: ॥ 


भावार्थ : परमेश्वर इस प्रकार जोवात्मा के दोषों से सम्बद्ध 
नहीं होता जिस प्रकार कि प्रकाश आदि अपने 
अंश के दोषों से लिप्त नहीं होते । 


व्याख्या-- कठोपनिषद्‌ (२/२/११) में कहा गया है कि, 
जिस प्रकार समस्त लोकों के चक्ष: स्वरूप सूय देव चक्षु में 
होने वाले दोषों से लिप्त नहीं होता, वैसे ही समस्त प्राणियों 
के अन्तरात्मा अद्वितीय परमेश्वर लोकों के दुःखों से लिप्त नहीं 
होता ।” इससे सिद्ध होता है कि जीवात्मा ईइ्वर का अंश होते 


हुए भी उसके सुख-दुःख से ईइ्वर लिप्त नहीं होता । 
सुत्न ४७॥ स्मरन्ति च ।' 
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भावार्थ : यही बात स्मतिकार कहते हैं ओर शभ्वति में भी 
कही गई है । 


व्याख्या--गीता (१३/३ १) में कहा गया है, यह अविनाशी 
परमात्मा अनादि और ग्रुणातीत होने के कारण शरीर में 
स्थित होता हुआ भी न तो स्वयं कर्ता है और न सुख दुःखादि 
फलों से लिप्त ही होता है।' महाभारत शान्ति पर्व (३५१/१४- 
१५) में कहा गया है, 'जिस प्रकार कमल का पत्ता जल में 
रहता हुआ उससे लिप्त नहीं होता, वैसे ही वह जीव के कमें- 
फलों से लिप्त नहीं होता ।” मुण्डक उपनिषद्‌ (३/१९/१९५) में 
कहा गया है, इन दोनों में एक जीवात्मा तो सुख-दुःख रूप 
कर्म फल को भोगता है और परमेश्वर न भोगता हुआ देखता 
रहता है । इनसे यही सिद्ध होता है कि परमात्मा दोषों से 
लिप्त नहीं होता । 
सूत्र ४८५ : अनुज्ञापरिहारो देहसम्बन्धाज्ज्यो तिरादिवत्‌ । 


भावार्थ : विधि और निषेध ज्योति आदि की भाँति शरीरों 
के सम्बन्ध से है । 


व्याख्या--जीवात्मा का सम्बन्ध भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार के 
शरीरों के साथ होने से उनके लिए भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार की अनुज्ञा 
और निषेध का व्यवहार किया जाता है जो अनुचित नहीं है 
जसे श्मशान की अग्ति त्याज्य है और यज्ञ की अग्नि को ग्राह्य 
बताया गया है। इसी प्रकार शूद्र को सेवा करने के लिए 
आज्ञा दी गई है और ब्राह्मण के लिए उसका निषेध किया 
गया है। इसलिए यह विधि-निषेध रूप आदेश शरीर के 
सम्बन्ध से है । 
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सत्र ४६ : 'असंततेश्चाव्यतिकर: । 
भावाथ : इसके सिवा शरीशों के आवरण से व्यापकता का 


निरोध होने के कारण उनका तथा उनके कर्मों 
का मिश्रण नहों होगा । 


व्याख्या-- जिस प्रकार जीवात्मा विभु होते हुए भी कारण 
शरीर के आवरण के कारण वे प्रलय काल में भी एक नहीं हो 
जाते उनका विभाग बना रहता है उसी प्रकार सुष्टि काल में 
भी शरीरों के सम्बन्ध से सब जीवों की व्याप्ति न होने के 
कारण उनके कर्मों का मिश्रण नहीं होता, विभाग बना रहता 
है क्योंकि शरीर, अन्तः:करण और अनादि कर्म संस्कारों के 
कारण उनकी व्यापकता परमेश्वर की भाँति नहीं है, किन्तु 
सीमित है । जिस प्रकार शब्द मात्र की आकाश में व्याप्ति 
होते हुए भी उनका मिश्रण नहीं होता, उनकी भिन्‍नता बनी 
रहती है तभी तो रेडियो पर उनको अलग-अलग सुन सकते हैं 
इसी प्रकार आत्मा का भी विभुत्व होते हुए भी कारण-शरीर 


के कारण उनका मिश्रण नहीं होता। उनकी भिन्‍नता बनी 
रहती है। 


सूत्र ५० : आभासा एव च ।' 


भावार्थ : हसके सिवा अन्य प्रकार की मान्यता के समर्थन 
में दिये जाने वाले युक्तित प्रमाण आभास मात्र ही 

हैं । 
व्याख्या--जो लोग जीवात्मा को परब्रह्म का अंश नहीं 
मानते तथा सब जीवों को स्वतन्त्र बच अलग-अलग मानते हैं 
उन्होंने जो युक्ति प्रमाण दिये हैं वे सबके सब आभास मात्र हैं। 
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उनका कथन ठीक नहीं है। सभी श्र्‌ तियों में जीवात्मा को 
परमात्मा का अंश ही माना गया है जो युक्ति संगत है । 


सत्र ५१ : 'अदृष्टानियमात । 


जावार्थ : अद॒ुष्ट अर्थात्‌ जम्मान्तर में; किये हुए कम फल 
भोग की कोई नियत व्यवस्था नहों हो सकेगी । 
इसलिए उपाधि के निमित्त से जीवों को परमात्मा 
का अंश मानना युक्ति संगत नहीं है । 
व्याख्या--यहाँ यह शंका उपस्थित की गई है कि जीवों को 
परमात्मा का अंश न मानकर स्वतन्त्र मानने तथा घटाकाश 
की भाँति उपाधि के निमित्त से जीवात्मा को परमात्मा का 
अंश मानने में क्या आपत्ति है ? इसके समाधान में कहा गया 
है कि ऐसा मानने में जीवों के कर्म फल की व्यवस्था नहीं हो 
सकेगी, जीवों को स्वतन्त्र मानने में उनके कम-फल भोग की 
व्यवस्था कौन करेगा ? जीव स्वयं इसकी व्यवस्था नहीं कर 
सकता क्‍योंकि वे जड़ हैं। फिर परमात्मा अलग रहकर इसकोः 
व्यवस्था नहीं कर सकता । इसलिए यह मानना युक्‍्ति संगत है. 
कि परमात्मा का जीवात्मा से पिता-पुत्र की भाँति उसी का: 
अंश है । 
सूत्र ५२: 'अभिसन्ध्यादिष्वपि चेवम्‌।' 


भावा् ; इसके सिवा इसी प्रकार संकल्प आदि में भी 
अव्यवस्था होगी । 


व्याख्या-यदि जीवात्मा को ईश्वर का अंश न माना जाय 
तो कर्म फल भोग की व्यवस्था की भाँति ही जीवों के संकल्प 
और इच्छा आदि की नियमित व्यवस्था होने में भी बाधा उप- 
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स्थित होगी । शास्त्र में परब्रह्म के द्वारा संकल्प पूर्वक जगत्‌ 
की उत्पत्ति -करने का वर्णन है, उसकी भी संगति नहीं बैठ 
सकेगी । अतः जीवात्मा को परमात्मा का अंश मानना ही 
उचित है । 


सूत्र ५३ : 'प्रदेशादिति चेन्नान्तरभ्ावात । 
झावाये : यवि कहो उपाधियों में देश भेद होने से सब 
4 व्यवस्था हो जायेगी, तो यह नहीं हो सकता 
क्योंकि सभी देशों का उपाधि में और उपाधियों 
का सब देशों में अन्तर्भाव है । 


व्याख्या--यहाँ फिर यह कहा गया है कि उपाधियों के 
देश भेद के कारण कर्म फल भोग की व्यवस्था हो जायेगी तो 
यह मानना ठीक नहीं है। उपाधियों के देश भेद से परमात्मा 
में देश भेद नहीं हो जाता । जिस प्रकार समस्त आकाश के 
प्रदेश का सब उपाधियों में (घटाकाश आदि) अन्तर्भाव होता 
है इसी प्रकार जीवात्मा को परमात्मा का अंश मानना ठीक 
हैं । उसे घटाकाश की भाँति उपाधि निमित्त नहीं माना जा 
न्सकता । 


॥ तीसरा पाद सम्पूर्ण ।। 


दूसरा श्रध्याय 
चौथा पाद 


सत्र १ : तथा प्राणा: ४ 

भावार्थ : उसी प्रकार प्राण शब्द वाच्य इन्द्रियाँ भो परमे- 

श्वर से ही उत्पन्न होती हैं । 

व्याख्या-- मुण्डक उपनिषद्‌ (२/१/३) में कहा गया है कि 
“इस परतब्रह्म परमेद्वर से ही प्राण, मन, समस्त इंद्वियाँ, 
आकाश, वायु, तेज, जल और सबको धारण करने वाली 
पृथ्वी उत्पन्न होती है ।' इस प्रकार इन्द्रियों की उत्पत्ति का 
श्र॒तियों में वर्णन होने से यही सिद्ध होता है कि इन्द्रियाँ भी: 
उस परमेश्वर से ही उत्पन्न होती है । 


सत्र २: गोण्यसम्भवात्‌ ।' 
भावारथे : संभव न होने के कारण वह श्रुति गौणो है अर्थात्‌: 
उसका कथन गौण रूप से है । 


व्याख्या- छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (६/६/४) में कहा गया है: 
कि, 'भक्षण किये हुए तेज का जो सूृक्ष्म अंश है, वह एकत्र 
होकर वाणी बनता है ।' यहाँ वाक्‌ इन्द्रिय की उत्पत्ति का हेतु 
तेजस पदार्थ को गौण रूप से कहा गया है इसलिए यह श्र्‌ ति- 
गौणी है । यही मानना ठीक है । 


( १७३ ) 
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ब्युत्न ३: तत्प्रावश्न तेश्च ४ 
भावार्थ : श्रुति के द्वारा आकाशादि तत्वों से पहले इन्द्रियों 
की उत्पत्ति कही गई है। इसलिए भी तेज आदि 
से वाक आवि इन्द्रिय की उर्त्पात्त कहने वाली 
श्रुति गौण है । 
व्याख्या--उपयु क्त श्रुति को गौण इसलिए कहा गया है 
कि शतपथ ब्राह्मण (६/१/१/१) में ऋषियों के नाम से इंद्रियों 
का पांच तत्वों की उत्पत्ति से पहले होना बताया गया है तथा 
'मुण्डकोपनिषद्‌ में भी इन्द्रियों की उत्पत्ति पाँच भूतों से पहले 
बताई गई है । इससे यह पभिद्ध होता है कि आकाशादि तत्वों 
'से इंद्रियों की उत्पत्ति नहीं हुई है। अतः तेज से वाक की 
उत्पत्ति सूचित करने वाली श्रुति गौण है । 
ज्युत्र ४ : तत्पुर्वेकत्वाद्वाच: ।' 
भावार्थ : वाणी की उत्पत्ति का वर्णन तीनों तत्वों में उस 
ब्रह्म के प्रविष्ठ होने के बाद है। इसलिए तेज से 
उसकी उत्पत्ति सुचित करने वाली श्रुति गौण 
है । 
ब्याख्या-छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/३/३) में कहा है कि, 
“उन तीन तत्वरूप देवताओं में जीवात्मा के सहित प्रविष्ठ 
होकर उस ब्रह्म ने नाम रूपात्मक जगत्‌ की रचना की । इस 
अ्रकार जगत्‌ की उत्पत्ति ब्रह्म से प्रवेश पूवंक बताई गई है। 
इसलिए भी यही सिद्ध होता है कि समस्त इंद्वियों की उत्पत्ति 
अह्य से ही हुई है, तेज आदि तत्वों से नहीं । अत: उपयु क्त 
श्रूति गौण है । 
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सूत्र ५: सप्त गतेविशेषितत्वाच्च ।' 
भावार्थ : इन्द्रियाँ सात हैं क्योंकि सात ही ज्ञात होती हैं 
तथा 'सप्त प्राणाः कहकर श्रुति ने 'सप्त पद का 
प्राणों (इन्द्रियों) के विशेषण रूप से प्रयोग 
किया है । 
व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (२/१/८) में कहा गया है कि 
“उसी परमेश्वर से सात प्राण उत्पन्न होते हैं तथा अग्नि की 
(काली, कराली आदि) सात लपटें, सात विषय रूपी समिधाएँ 
सात प्रकार के हवन तथा ये सात लोक-इन्द्रियों के सात द्वार 
उसी से उत्पन्न होते हैं जिनमें प्राण विचरते हैं। इससे सिद्ध 
होता है कि इन्द्रियाँ सात ही हैं (आँख, कान, नाक रसना, 
त्वचा, वाक्‌ और मन) । इसमें 'सप्त' पद का प्राणों (इंद्वियों) 
के विशेषण रूप में प्रयोग किया है। इस प्रकार इन्द्रियों को 
उत्पत्ति ब्रह्म से ही होती है और वह पाँच तत्वों से पहले ही हो 
जाती है, यह सिद्ध किया गया है । 


सत्र ६: 'हस्तायदस्तु स्थितेइतो नेबस्‌ । 
भावार्थ : किन्तु हाथ आदि अन्य इन्द्रियाँ भो हें इसलिए 
इस स्थिति में ऐसा नहों कहना चाहिए कि 
इन्द्रियाँ सात ही हैं । 
व्या्या--सूत्र ५ में सात ही इन्द्रियों का होना सिद्ध किया 
है किन्तु प्रश्नोपनिषद्‌ (४/८), गीता (१३/५) तथा वृहदा र- 
ण्यक उपनिषद्‌ (३/६/४) में इन सात इन्द्रियों के साथ हाथ, 
पैर, उपस्थ और गुदा ये चार इन्द्रियाँ और हैं जिनसे मन 
सहित कुल ग्यारह इन्द्रियाँ बताई गईं हैं। अतः इन्द्रियाँ सात 
नहीं, ग्यारह हैं, यही मानना चाहिए । 
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सत्र ७ : 'अणवश्च ।' 
भावार्थ : तथा सूक्ष्म भूत यानी तन्मात्राएँ भी उस परमेश्वर 
से ही उत्पन्न होती हैं । 
व्याख्या--जिस प्रकार इन्द्रियों की उत्पत्ति परमेश्वर से 
होती है उसी प्रकार पांच महाभूतों के जो सुक्ष्म रूप हैं वे भी 
परमेश्वर से ही उत्पन्न होते हैं । प्रश्नोपनिषद्‌ (४/८) में इसे 
मात्रा के नाम से कहा गया है। 


सूत्र ८: “श्रेष्ठश्च ।' 
भावार्थ : मुख्य प्राण भी उस परमात्मा से ही उत्पन्न होता 
हे । 


व्याख्या--इंद्रियों की भाँति मुख्य -प्राण जो प्राण, अपान, 
समान, व्यान और उदान नाम से कहा गया है वह भी पर- 
मात्मा से ही उत्पन्न होता है जिसे इन्द्रियों से श्रेष्ठ माना गया 
है मुण्ठक उपनिषद्‌ (२/१/३) में भी यही कहा गया है कि, 
“इसी परमेश्वर से प्राण उत्पन्न होता है ।' 


सुत्न € : न वायुक्षिये पृथगुपदेशात्‌ ।' 
भावार्थ : श्रुति में वाणित मुख्य प्राण,[वायु तत्व और उसकी 
क्रिया नहीं है, क्योंकि उन दोनों से अलग इसका 
वर्णन है । 
कु अकंथो४ के कब उपनिषद्‌ ( २/ १/३ ) में जहाँ प्राण की 
उत्पत्ति का वर्णन है वहीं वायु की उत्पत्ति का अलग वर्णन है, 
'इसी परमेश्वर से प्राण उत्पन्न होता है तथा मन (अन्त:करण) 
समस्त इंद्रियाँ, आकाश, वायु, तेज, [जल और सम्पूर्ण प्राणियों 
को धारण करने वाली पृथ्वी ये सब उत्पन्न होते हैं ।। इसलिए 
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मुख्य प्राण न तो वायु तत्व है और न वायु की क्रिया का ही 
नाम मुख्य प्राण है। वह इन दोनों से भिन्‍न पदार्थ है। यही 
सिद्ध होता है । 
सत्र १० : चक्ष॒रादिवत्तु तत्सहशिष्टयाविभ्य: ।* 
भावार्थ : किन्तु प्राण भो चक्षु आदि इन्द्रियों की भाँति 
जीवात्मा का उपकरण है क्योंकि उन्हीं के साथ 
प्राण और इन्द्रियों के संवाद में इसका वर्णन 
क्षिया गया है तथा उनकी भांति यह जड़ भी 
है ही। 
व्याख्या-- छान्‍दोग्य उपनिषद्‌ (५/१/६-१२) में यह सिद्ध 
किया गया है कि इन्द्रियों से प्राण श्रेष्ठ है क्योंकि उसके शरीर 
से निकल जाने पर सभी इन्द्रियाँ व्यर्थ हो जाती हैं। किन्तु यह 
प्राण भी जीवात्मा के अधीन है किन्तु यह भी इन्द्रियों की 
भाँति जड़ है। केवल जीवात्मा ही चेतन है । 
सत्र १११ 'अकरणत्वाच्च न दोषस्तथा हि दर्शयति ४' 
भावार्थ : निश्चय ही इन्द्रियों को भांति विषयों के उपभोग 
में करण न होने के कारण उक्त दोष नहीं है 
क्योंकि इसका करण होना कसा है यह बात 
श्रुति स्वयं दर्शाती है। 


व्याख्या-छान्दोग्य उपनिषद्‌ (५/१/६)से प्रकरण समाप्ति 
तक तथा प्रश्नोपनिषद्‌ (३/१ से १२ तक)यही बात दिखाई गई 
है कि यद्यपि प्राण इन्द्रियों की भाँति विषयों के उपभोग में करण 
नहीं है किन्तु वह जीवात्मा का करण है क्योंकि शरीर और 
इन्द्रियों का पोषण प्राण से ही होता है तथा वही उन्हें धारण 
करता है| प्राण के संयोग से ही जीवात्मा एक शरीर को छोड़ 
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कर दूसरे शरीर में जाता है । इस प्रकार श्रति में इसके करण 
भाव को दिखाया है । 


सुत्र १२ : 'पंचवृत्तिमनोवद्‌ व्यपदिश्यते । 

भावार्थ : श्रुति के द्वारा यह सन की भांति पांच वृत्तियों 

वाला बताया गया हे। 

व्याख्या--जिस प्रकार पाँचों ज्ञानेन्द्रियों के रूप में मन की 
पाँच वृत्तियाँ हैं उसी प्रकार प्राण को भी पाँच वृत्ति वाला 
बताया गया है (प्राण, व्यान, अपान, समान, उदान) । इनके 
द्वारा यह जीवात्मा के अनेक प्रकार से उपयोग में आता है । 
इसलिए भी प्राण को जीवात्मा का उपकरण मानना उचित 


है । 
सन्न १३ : अणुश्च ।' 

भावार्थ : यह सूक्ष्म भो हे । 

व्याख्या- यह प्राण तत्व अपनी पाँच वृत्तियों के द्वारा स्थल 
रूप से उपलब्ध होता है किन्तु यह सूक्ष्म भी है। सुक्ष्मतम के 
कारण यह व्यापक होने पर भी सीमित है। 


सुत्र १४ : ज्योतिराद्यधिष्ठानं तु तदामननात्‌ ।' 


भावार्थ : ज्योति आदि तत्व जिसके अधिष्ठान बताये गये 
हैं, वह तो ब्रह्म ही है क्‍योंकि दूसरी जगह भी 
श्रुति के द्वारा उसी को अधिष्ठाता बताया गया 
है । 

व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/२/३-४) में कहा गया है 

कि, मैं बहुत हो जाऊं, तब उसने तेज की रचना की, फिर तेज 
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ने विचार किया । तैत्तिरीयोपनिषद्‌ (२/६) में कहा है इस 
जगत्‌ की रचना करके उसने उसमें जीवात्मा के साथनसाथ 
प्रवेश किया ।' इस वर्णन से यही सिद्ध होता है कि तेज आदि 
तत्व का अधिष्ठाता वह परब्रह्म ही है स्वतन्त्र जड़ तत्व नहीं । 


सत्र १५: 'प्राणवता शब्दात्‌ । 

भावाथ : ब्रह्म ने प्राणधारी जीवात्मा के सहित प्रवेश किया 

ऐसा श्रुति का कथन होने से यह दोष नहों है । 

व्याख्या-यहाँ यह जिज्ञासा होती हैं कि शरीर का अधि- 
उ्ठाता जीवात्मा है अथवा परब्रह्म । इस पर कहा गया है कि 
परब्रह्म ने ही जीवात्मा के सहित इन तीनों देवताओं में प्रविष्ट 
होकर जगत्‌ की रचना की (छा० उ० ६/३/२ ) | कठोपनिषद्‌ 
में भी परमात्मा और जीवात्मा को हृदय रूप गुहा में स्थित 
कहा गया है | इससे सिद्ध होता है कि जीवात्मा और परमात्मा 
सदा साथ-साथ रहने वाले हैं। इसलिए शरीर का अधिष्ठाता 
जीवात्मा को मानने में किसी प्रकार का विरोध नहीं है । 


सत्र १६: तस्य च नित्यत्वात्‌ 
भावा्थ--उस जीवात्मा की नित्यता प्रसिद्ध होने के कारण 
भी उसकी उत्पत्ति का वर्णन करना उचित ही 
है । 
व्याख्या--जीवात्मा को नित्य माना गया है । सृष्टि के 
समय शरीर की उत्पत्ति के साथ-साथ गौण रूप से ही उसको 
उत्पत्ति बताई गई है, वास्तव में उसकी उत्पत्ति नहीं मानी 
गई है । इसलिए पंचभूतों की उत्पत्ति के पहले या बाद में उसकी 
उत्पत्तिन बतलाकर जो जीवात्मा के सहित परमेश्वर का 
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शरीर में प्रविष्ट होना कहा गया है, वह उचित ही है। उसमें 
किसी प्रकार का विरोध नहीं है। 
सूत्र १७ : त इन्द्रियाणि तदव्यपदेशादन्यत्र श्रेष्ठात ।' 
भावार्थ : वे मन आदि ग्यारह इन्द्रिय मुख्य प्राण से भिन्‍न 
हैं क्योंकि दूसरी श्रुतियों में उसका भिन्‍नता से 
वर्णन है । 
व्याख्या--दूस री श्रुतियों में मुख्य प्राण की गणना इन्द्रियों 
से अलग की गई है तथा इन्द्रियों को प्राणों के नाम से नहीं . 
कहा गया है। इसलिए मन सहित ये ग्यारह इन्द्रियाँ मुख्य 
प्राण से भिन्‍न हैं । इन्द्रियों की स्थिति मुख्य प्राण के अधीन है; 
इसलिए गौण रूप से श्रृति में इन्द्रियों को प्राण नाम से कहा 
गया है । 
सुत्र १८ : 'भेदश्नते 
भावार्थ : इन्द्रियों से मुख्य प्राण का भेद सुना गया है, 
इसलिए भी भुख्य प्राण उनसे भिन्‍त तत्व सिद्ध 
होता है । 
व्याख्या--श्र्‌ ति में जहाँ इन्द्रियों का प्राण के नाम से वर्णन 
आया है, वहाँ भी उनका मुख्य प्राण से भेद कर दिया है। इनसे 
सिद्ध होता है कि मुख्य प्राण इन सबसे भिन्‍न है । 
सृत्र १६ : 'वलक्षण्याच्च । 


भावाथ : परस्पर घिलक्षणता होने के कारण भी यही सिद्ध 
होता है कि सुख्य प्राण से इन्द्रियाँ भिन्‍न पदार्थ 


हैं। 


व्याख्या-- इन्द्रियों की अपेक्षा मुख्य प्राण की एक विलक्षणा 
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यह भी है कि सुष॒प्ति की अवस्था में इन्द्रियाँ और अंत: करण 
विलीन हो जाते हैं किन्तु उस समय भी खुख्य प्राण जागता 
रहता है । इससे यही सिद्ध होता है कि मुख्य प्राण से इन्द्रियाँ 
भिन्‍न हैं । 
सत्र २० : 'संज्ञामतिक्लुप्तिस्तु त्रिव॒त्कुवंत उपदेशात्‌ ।' 

भावार्थ : नाम रूप की रचना भी तीनों तत्वों का मिश्रण 


करने वाले परमेश्वर का हो कर्म है। क्योंकि वहाँ 
श्रुति के वर्णन से यही बात सिद्ध होती है । 


व्याख्या--इस समस्त नाम-रूपात्मक जगत्‌ की रचना 
करना जीवात्मा का काम नहीं है क्‍योंकि जीवात्मा के कर्मे- 
संस्कारों के अनुसार उसको कर्म करने की शक्ति आदि और 
प्रेरणा देने वाला वही परमात्मा है। अतः इस नाम रूप वाली 
जड़-चेतनात्मक जगत की रचना रूप क्रिया उस परब्रह्म परमे- 
इवर की ही है जिसने उन तीन तत्व (तेज, जल, पृथ्वी) 
को उत्पन्न करके उनका मिश्रण किया । अन्य किसी की नहीं । 


सूत्र २१ : 'मांसादि भौम॑ यथाशब्दसितरयोश्च । 
भावार्थ : जिस प्रकार मांस आदि पृथ्वी के कार्य बताये 
गये हैं वैसे ही वहाँ श्रुति के शब्द द्वारा बताये 
अनुसार दूसरे दोनों तत्वों का काय भी समझ 
लेना चाहिए। 
व्याख्या- भूमि यानी पृथ्वी के कार्य को 'भौम' कहते हैं । 
उस प्रकरण में जिस प्रकार भूमि रूप अन्न के काय माँस, 
विष्ठा और मन ये तीनों बताये गये हैं उस प्रकरण के शब्दों 
से जिस-जिस तत्व के जो-जो कार्य बताये गए हैं उसके वे ही 





क्‍ 
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कार्य हैं ऐसा समझ लेना चाहिए । वहाँ श्रुति ने जल का कार्य 
मूत्र, रक्त और प्राण को तथा तेज का कार्य हडडी, मज्जा 
और वाणी को बतलाया है। इस प्रकार तेज, जल और पृथ्वी 
इन तीनों मूल तत्वों के मिश्रण से जगत्‌ की रचना होती है । 
यही इससे सिद्ध होता है । 


घत्र २२: वशेष्यात्त तद्वादस्तद्वादः ।' 
भावार्थ : वह कथन तो अधिकता के नाते से है। 


व्याख्या--इन तीनों तत्वों के मिश्रण में भी एक की 
अधिकता और दूसरों की न्यूनता रहती है। अत: जिसकी 
अधिकता को लेकर व्यवहार में मिश्रित तत्वों का अलग-अलग 
नाम से कथन किया जाता है। इसलिए कोई विरोध नहीं है । 

इस प्रकारण में मन” को अन्न (पृथ्वी) का काये, प्राणों, 
को जल का कार्य और जलमय कहा गया है तथा वाणी” को 
तेज का कार्य और तेजोमयी कहा गया है वह भी उन-उन 
तत्वों के सम्बन्ध से गौण रूप से ही कहा हुआ मानना चाहिए। 
वास्तव में मन, प्राण और वाणी आदि इन्द्रियाँ भूतों का कार्य 
नहीं है, बल्कि भूतों से भिन्‍न पदार्थ हैं। यह पहले सिद्ध किया 
जा चुका है। 


॥॥ चौथा पाद सम्पूर्ण ॥। 


।। दूसरा अध्याय सम्पूर्ण ।। 


तीसरा श्रध्याय (साधनाध्याय ) 
पहला पाद 


सत्र १: 'तबन्तरप्रतिपत्तो रंहति सम्परिष्वक्त: प्रश्तनिरूपणा- 
भ्याम्त्‌ ।' 
भावार्थ : उक्त देह के बाब देहान्तर की प्राप्ति के समय 
पह जीवात्मा शरीर के बीज रूप सूक्ष्म तत्वों से 
युक्त हुआ जाता है। यह बात श्र॒न् और उसके 
उत्तर से सिद्ध होती है । 
व्याख्या--इस अध्याय में परमात्मा की प्राप्ति के साधनों 
का वर्णन होने से इसे 'साधनाध्याय' कहा गया है । इसके पहले 
पाद में जीवात्मा के शरीर परिवतैन किस प्रकार होते हैं 
इसका वर्णन है । इस सूत्र में यह बताया गया है कि मृत्यु के 
बाद यह जीवात्मा केवल स्थूल शरीर का त्याग करता है। 
अन्य सुक्ष्म तत्वों को वह साथ लेकर जाता है । कर्मो की गति 
के अनुसार ये सूक्ष्म तत्व भी विभिन्‍न लोकों में छूटते जाते हैं व 
अन्त में उसे ब्रह्म लोक की प्राप्ति होती है । 
इन सूक्ष्म तत्वों में मुख्य 'जल' तत्व को बताया गया है 
जिसकी पाँचवीं आहुति में वह पुरुष रूप हो जाता है । छान्‍्दो- 
ग्योपनिषद्‌ (५/३/१ से ५/६।२ तक) इसका विस्तार से 
प्रब्नोत्तर रूप में राजा प्रवाहण ने ऋषि कुमार ब्वेतकेतु तथा 


| (६३ 
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उसके पिता को समझाई थी। राजा ने कहा कि 'ूलोक रूप 
अग्नि में श्रद्धा (संकल्प) की पहली आहति देने से 'सोम' की 
उत्पत्ति होती है । फिर सोम की आहुति मेघ रूपी अग्नि में देने 
से वर्षा की उत्पत्ति होती है। तीसरी आहुति पृथ्वी रूप अग्नि. 
में वर्षा की आहुति देने से अन्न की उत्पत्ति होती है। चौथी 
आहति में पुरुष रूप अग्नि में अन्न की आहुति दी जाती है 
जिससे वीये की उत्पत्ति होती है तथा पांचवीं आहुति में स्त्री 
रूप अग्नि में वीय॑ की आहुति दी जाती है। जिससे गर्भ की 
उत्पत्ति होकर 'पुरुष' की उत्पत्ति होती है | इस प्रकार पाँचवीं 
आहुति अर्थात प्रक्रिया से ग्रुजर कर जल ही पुरुष बन जाता 
है । इससे सिद्ध होता है कि समस्त तत्वों का समुदाय बीज रूप 
में जल में निहित है जिसे सूक्ष्म शरीर सहित वीये में स्थित 
जीवात्मा कहा गया है इसी प्रकार जीवात्मा जब एक शरीर 
से दूसरे शरीर में मृत्यु के उपरान्त जाता है तो इन सभी सूक्ष्म 
तत्वों को साथ लेकर जाता है जो उसके बीज रूप हैं । इन्हीं से 
पुनः नये शरीर का निर्माण होता है । 


सत्र २: त्यात्मकत्वात्तु भयस्त्वात्‌ ।' 


भावाथे : शरीर तीनों तत्वों का सम्मिश्रण है। इसलिए 
जल के कहने से सबका ग्रहण हो जाता है तथा 
बीय में सबसे अधिक जल का भाग रहता है 
इसलिए जल के नाम से उसका वर्णन किया 
गया है । 


व्याख्या-छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/३/३) में जगत्‌ की 
उत्पत्ति के वर्णन में कहा जा चुका है कि तीनों तत्वों (तेज, 
जल और पृथ्वी) का सम्मिश्रण करके उसके बाद परमेद्वर ने 
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नाम और रूप को प्रकट किया । इन तीनों तत्वों में सभी तत्वों 
का मिश्रण समझ लेना चाहिए। वीये में सभी भौतिक तत्व 
रहते हैं तथापि जल की अधिकता होने से वहाँ उसी के नाम से 
उसका वर्णन किया गया है। एक शरीर से दूसरे शरीर में 
जाते समय जीव प्राण में स्थित होकर जाते हैं और प्राण को 
आपोमय (जल रूप) कहा गया है । इसलिए पुरुष की उत्पत्ति 
जल से बताना युक्‍्ति संगत है। इस प्रकार जीवात्मा इन सूक्ष्म 
तत्वों से युक्त हुआ ही एक शरीर से दूसरे शरीर में जाता है । 


सूत्र ३ : 'प्राणगतेश्च ॥' 


भावार्थ : जीवात्मा के साथ प्राणों के गमन का वर्णन होने 
से भी यही बात सिद्ध होती है । 

व्याख्या-- प्रश्नोपनिषद्‌ (३/१) में आइवलायन मुनि ने 
पिप्पलाद से प्राण के विषय में छः प्रश्न किये जिनमें चौथा 
प्रशनत यही था कि, यह एक शरीर को छोड़कर दूसरे शरीर में 
जाते समय पहले शरीर से किस प्रकार निकलता है ?' इसके 
उत्तर में पिप्पलाद ने कहा, 'जब इस शरीर से उदान वायु 
निकलता है तब यह शरीर ठंडा हो जाता है, उस समय 
जीवात्मा मन में विलीन हुई इन्द्रियों को साथ लेकर उदान 
वायु के सहित दूसरे शरीर में चला जाता है। उस समय 
जीवात्मा जैसा संकल्प करता है, उस संकल्प और मन इन्द्रियों 
के सहित यह प्राण में स्थित हो जाता है। वह प्राण उदान के 
सहित जीवात्मा को उसके संकल्पानुसार भिन्‍न-भिन्‍न लोकों 
(योनियों) में ले जाता है ।' (प्र० उ० ३/६-१०) इस प्रकार 
जीवात्मा के साथ प्राण और मन-इन्द्रियाँ आदि के गमन का 
वर्णन होने से भी यही सिद्ध होता है कि बीज रूप सभी सूक्ष्म 
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तत्वों के सहित यह जीवात्मा एक शरीर से दूसरे शरीर में 
जाता है । इस प्रकार प्राण का सहयोग आवश्यक है क्योंकि 
गति प्राण के ही अध्धीन है, प्राण को जलमय बताया गया है । 
इस प्रकार श्रुति के वर्णन की संगति बेठ जाती है। गीता 
(१५/८) में भी कहा है, 'यह जीवात्मा भी जिस पहले शरीर 
को त्यागता है उससे इन मन सहित सब इन्द्रियों को ग्रहण 
करके फिर जिस शरीर को प्राप्त होता है उसमें जाता है ।' 
सूत्र ४: अग्न्यादिगति श्रतेरिति चेनन भाकतत्वात ।' 
भावार्थ : यदि कहो कि अग्नि आदि में प्रवेश करने की 
बात श्रति में कही गई है इसलिए यह सिद्ध नहीं 
होता तो यह ठीक नहीं है क्योंकि वह श्रुति अन्य 
विषयक होने से गोण हे । 
व्याख्या--वृहदारण्यक उपनिषद्‌ (३/२/१३) में कहा गया 
है कि, मरण काल में वाणी अग्नि में विलीन हो जाती है, प्राण 
वायु में विलीन हो जाते हैं! इत्यादि । किन्तु यह प्रइन के रूप में 
कही गई है इसलिए यह वर्णन गौण है । 
सूत्र ५ : 'प्रथमेडश्रवणादिति चेनत्ता एवं सुपपत्ते ॥' 
भावार्थ : यदि कहा जाय कि प्रथम आहुति के वर्णन में 
जल का नाम नहीं सुना गया है, इसलिए अन्त मैं 
यह कहना कि ,पाँचवीं आहुति में जल पुरुष नाम 
वाला हो जाता है, विरुद्ध है, तो ऐसी बात नहीं 
है क्योंकि पूर्वापर को संगति से यही सिद्ध होता 
है कि वहाँ श्रद्धा के नाम से उस जल का ही 
है मय ॥ है । 


व्यास्या--पू्व सूत्र में श्रद्धा को सर्व प्रथम हवनीय द्रव्य का 
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रूप दिया गया है तथा पाँचवीं आहति में जल को पुरुष होना 
बताया गया है किन्तु वहाँ श्रद्धा के नाम से संकल्प में स्थित 
जल आदि समस्त सूक्ष्म तत्वों का ग्रहण है । अन्त में उसी को 
जल कहा गया है | इसलिए इनमें कोई विरोध नहीं है | संकल्प 
के अनुसार जो सूक्ष्म तत्वों का समुदाय प्राण में स्थित होता है 
उसी को श्रद्धा के नाम से कहा गया है । 
सूत्र ६ : अश्रुतत्वादिति चेन्नेष्टादि कारिणां प्रतीते: ॥' 
भावार्थ : यदि ऐसा कहा जाय कि श्रुति में तत्वों के साथ 
जीवात्मा के गमन का वर्णन नहीं है, इसलिए 
उनके सहित जीवात्मा जाता है, यह कहना यु॒क्ति' 
संगत नहीं है, तो ऐसा कहना ठोक नहीं है, 
क्योंकि उसी प्रसंग में अच्छे बुरे कर्म करने वालों 
का वर्णन है अत: इस श्रति में उन शभाशुधकारी 
जीवात्माओं के वर्णन को प्रतीति स्पष्ट है। इस- 
लिए उक्त विरोध यहाँ नहीं है । 
व्याख्या--छानदोग्य उपनिषद्‌ (५/१०/७) में कहा गया है 
कि, जो अच्छे आचरणों वाले होते हैं वे उत्तम योनि को प्राप्त 
होते हैं और जो नीच कम करने वाले होते हैं वे नीच योनि को 
प्राप्त होते हैं।। इससे सिद्ध होता है कि जीवात्मा उन तत्वों के 
साथ एक शरीर से दूसरे शरीर में जाता है। इसमें कोई 
विरोध नहीं है। 


सत्र ७: 'भाक्‍षतं वानात्मवित्त्वातथा हि दर्शयतति ४ 


भावाथे : वे लोग आत्मज्ञानी नहीं हैं, इस कारण आत्म- 
ज्ञानी को अपेक्षा उनको हीनता दिखाने के लिए 
ही उवको देवताओं का अन्न बताने वाली श्रुति 
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गौण है। क्योंकि उस प्रकार से उनकी हीनता 
और स्वर्गलोक में नाना प्रकार के भोगों को 
भोगना ही श्रुति दिखलाती हे । 


व्याख्या--वृहदा रण्यक उपनिषद्‌ (६/२/१६) में कहा गया 
है कि, वह स्वर्ग में जाने वाला पुरुष देवताओं का अन्न है, 
देवता लोग उसका भक्षण करते हैं यह बात उन सकाम 
भाव से शुभ कम करने वालों के लिए कही गई है जो आत्म- 
ज्ञानी नहीं हैं । इसका अर्थ है कि ऐसे लोग देवताओं के सेवक 
होते हैं । इसी उपनिषद्‌ (१/४/१०) में कहा गया है कि 'जो 
परमेश्वर को न जानकर अन्य देवताओं की उपासना करता 
है वह देवताओं का पशु होता है ।” यह आत्मज्ञान को प्रतिष्ठा 
देने के लिए गौण रूप से कहा गया है। इसी उपनिषद्‌ (४/३/ 
३३) में कहा गया है कि, 'पितुलोक पर विजय पाने वालों की 
अपेक्षा सोगुना आनन्द कर्मों से देवभाव को प्राप्त होने वालों 
को होता है । गीता (६/२७) में भी कहा गया है, “वे वहाँ 
स्वगे लोक के भोगों को भोग कर पुृण्यक्षीण होने पर पुनः मृत्यु 
लोक में लौट आते हैं।” इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि उनको 
देवताओं का अन्न कहना गौण रूप से है । वास्तव में वे कर्मों 
का फल भोगकर पुनः लोट आते हैं । 


छतें ८: कृतात्ययेष्नुशयवान्दृष्टस्मृतिभ्यां यथेतमनेवं च ।' 


भावार्थ : किये हुए पुण्य कर्मों का क्षय होने पर शेष कर्म- 
संस्कारों से युक्त जीवात्सा जेसे गया था उसी 
सागग से अथवा इससे प्िन्त किसी दूसरे प्रकार 


से लोट आता है। श्रुति और स्मतियों से यही 
बात सिद्ध होती है । 
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व्याख्या - इस सूत्र में यह कहा गया है कि पुण्य कर्म करने 
वाले स्वर्ग को . जाते हैं किन्तु उनका भोग समाप्त होने पर 
अन्य जो कम शेष रह जाते हैं उनके कारण वे उसी मार्ग से 
तथा भिन्‍न मार्ग से पुन: लौट कर जन्म धारण करते हैं। ये 
अच्छे कुल, रूप आदि को प्राप्त होते हैं । 
सूत्र & : 'चरणादिति चेन्‍्नोप लक्षणार्थेति काष्णजिनि।' 
भावाये : यदि ऐसा कहो कि “चरण' शब्द का प्रयोग है,. 
इसलिए यह कहना उचित नहीं है कि वह शेष 
कर्म संस्कारों को साथ लेकर आता है, तो ऐसी 
बात नहीं है। क्योंकि वह कथन अनुशय (शेष- 
संस्कारों) का उपलक्षण करने के लिए है। यह 
बात का्ष्णाजिनि नामक आचार कहते हैं । 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (५/१०/७) में “रमणीय: 
चरणा' शब्द का प्रयोग हुआ है उसमें “चरण' शब्द कर्म संस्कार 
का वाचक नहीं है इसलिए यह सिद्ध नहीं होता कि जीवात्मा 
स्वर्ग लोक से लौटते समय बचे हुए कम संस्कारों को लेकर 
लौटता है । तो यह कहना ठीक नहीं है। इसका अर्थ यही हैं 
कि जीवात्मा भुक्‍्त शेष संस्कारों को लेकर लौटता है । 


सूत्र १० : आनरथक्यपमिति चेनन्‍्न तदपेक्षत्वात्‌ ४ 


सावार्थ : यदि कहो बिना किसी कारण के उप लक्षण के- 
रूप में 'चरण' शब्द का प्रयोग करना निरथंक है 
तो यह ठीक नहीं है क्योंकि कर्माशय सें आचरण 

आवश्यक है । 
व्यार्या-यदि यह कहा जाय कि 'चरण' शब्द का प्रयोग 
कर्म संस्कार के उपलक्षण के रूप में करना निरथंक है तो यह 
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ठीक नहीं है क्‍योंकि कर्म संस्कार रूप अनुशय पूर्वेक्ृत शुभाशुभ 
-आचरणों से ही बनता है। इसलिए कर्माशय के लिए “चरण 
शब्द का प्रयोग निरथक नहीं है । 
चसत्र ११: 'सुकृतदुष्कृते एवेति तु बादरिः: ।' 
भावार्थ : बादरि आचाये तो ऐसा मानते हैं कि इस प्रकरण 
में 'चरण' नाम से शभाशूभ कम हो कहे गये हैं । 
व्याख्या-छान्दोग्य उपनिषद्‌ (५/१०/७) में 'रमणीय 
चरण एवं कपूयचरण शब्द आये हैं जो पुण्य-कर्म एवं पाप 
कर्मों के ही वाचक हैं ऐसा आचाये बादरि का मत है। इससे 
यही सिद्ध होता है कि जीवात्मा बचे हुए कर्मों को साथ लेकर 
-लौटता है । 


“पत्र १२: अनिष्टादिकारिणासपि च श्रतम्‌ ४ 


भावारथ : किन्तु अशुभ आदि कर्म करने बालों का भी चंद्र- 
लोक में जाना वेदों में सुना गया हे । 
व्यास्या--कौषीतकि उपनिषद्‌ (१/२) में कहा गया है कि, 
“जो कोई भी इस लोक से जाते हैं, वे सब चन्द्रमा को ही प्राप्त 
'होते हैं ।' इस प्रकार सभी का चन्द्रलोक में जाना कहा गया 
'है। यह शंका प्रकट की गई है कि इसके अनुसार क्या अशुभ 
कर्म करने वाले भी चन्द्रलोक में जाते हैं? इसका समाधान 
अगले सूत्र में किया गया है । 


सूत्र १३: संयमने त्वनुभ्ूयेतरेषासारोहाबरो हो तदगति 
दर्शनात्‌ ॥' 


भावार्थ : किन्तु दूसरों का अर्थात्‌ पाप कर्म करने वालों 
का यमलोक में पाप कर्मो का फल भोगने के बाद 
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चढ़ना-उतरना होता है क्योंकि उनकी गति श्रुति 
में इसो प्रकार देखी जाती है । 
व्याख्या- यहाँ पापी लोगों का चन्द्रलोक में जाना नहीं 
कहा गया है । पुण्य कर्म वाले ही स्वर्ग लोक में जाते हैं । बुरे 
कर्मों का फल भोगने के लिए पापी यमलोक को जाते हैं तथा 
वहाँ फल भोगने के बाद वे पुनः मृत्युलोक में आते हैं। ऐसा 
श्रुति में कहा गया है। कौषीतकि उपनिषद्‌ में जो कहा गया 
है वह पृण्य कर्म करने वालों के लिए ही कहा गया है । इसलिए 
दोनों में कोई विरोध नहीं है । 


सत्र १४: 'स्मरन्ति च । 

भावार्थ : तथा स्मृति में भी इसी बात का समर्थन किया 

गया है । 

व्याख्या - गीता (१६/१६) में कहा गया है कि, वे अनेक 
प्रक्रार के विचारों से भ्रान्त हुए, मोहजाल में फंसे हुए ओर 
भोगों के उपभोग में रचे-पचे हुए मूढ़ लोग कुम्भीपाक आदि 
अपवित्र नरकों में गिरते हैं ।' इस प्रकार स्मृति के वर्णन से भी 
इसी बात का समर्थन होता है कि पाप कमियों का नरक में 
गमन होता है । 


सत्र १५: अपि च सप्त । 
भावार्थ : इसके सियाा पाप कर्म का फल झोगने के लिए 
प्रधानतः सात नरकों का वर्णन आया है । 
व्याख्या--पापियों के स्वर्गंगमन की कहीं भी संभावना 
नहीं बताई गई है। पुराणों में प्रधानता से रौरव आदि सात 
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नरकों का वर्णन मिलता है जिनमें अपने कर्मों के अनुसार 
पापकर्मी जाते हैं । 


सूत्र १६: तत्रापि च तद्व्यापारादविरोध: 


भावाथे : तथा उन यातना के स्थानों में भी उस यमराज 
के ही आज्ञानुसतार कार्य होने से किसी प्रकार का 

विरोध नहीं हे । 
व्याख्या - नरकों में यातना भोगने के लिए वहाँ जो चित्र- 
गुप्त आदि दूसरे अधिकारी हैं वे भी यमराज की आज्ञानुसार 
कार्य करते हैं इसलिए उनका किया हुआ कार्य भी यमराज 
का ही कार्य समझना चाहिए। इसलिए यमराज के अधिकार 


में पापियों के दण्ड भोगने की जो बात कही गई है उसमें कोई 
विरोध नहीं है। 


पत्र १७: विद्याकमंणोरिति तु प्रकृतत्वात्‌ ।' 
भावाथ : ज्ञान और शुभ कर्म इन दोनों का ही प्रकरण 
होने के कारण ऐसा कथन उचित ही है । 
आाख्या--सूत्र १२ में चन्द्रलोक में जाने की जो बात कही 
गई 5 है वहाँ छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (५/१०/१) में विद्या और शुभ 
मा का फल बताने का प्रसंग आरम्भ करके देवयान और 
पित॒यान मार्ग की बात कही गई है। उसी प्रकार कौषीतकि 
पनिषद्‌ में भी ज्ञान और शभ कर्मों का फल बताने के प्रकरण 
ही उक्त कथत्त है। इससे यह सिद्ध होता है कि शभ कर्म 
करने वाले अधिकारी ही चन्द्रलोक को जाते हैं, अनिष्ट कर्म 
करने वाल नहीं। कयोकिलनना घकरा। नहीं है। 
सत्र १८: भन ततोये तथोपलब्धे: ।' 
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भावाय : वहाँ कही हुई तीसरी गति में यघमलोक गमन रूप 
गति का अन्तर्भाव नहों होता, क्योंकि उस वर्णन 
में ऐसी ही बात मिलती है। 
व्याख्या- छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (५/१०/८) में कहा गया है 
कि, 'जो लोग देवयान और पितृयान मार्ग से ऊपर के लोकों में' 
नहीं जाते वे क्ष्‌द्र तथा बार-बार जन्म लेने वाले प्राणी होते 
हैं। यह मृत्यु लोक ही उनका लीसरा स्थान है ।' इससे यह 
ज्ञात होता है कि पापी लोग मृत्युलोक में ही जन्मते और मरते 
हैं। यमलोक रूप नरक की गति इसमें नहीं कही गई है । 
(इसका समाधान आगे किया गया है ।) 


सुत्र १६ : स्मर्यंतेषपि च लोके । 

भावार्थ : स्मृतियों में इसका समर्थन किया गया है तथा 

लोक में भी यह बात प्रसिद्ध है। 

व्याख्या--गीता (१४/१८) में कहा गया है कि 'सत्वगुण 
में स्थित रहकर मरने वाले लोम ऊपर के लोकों में जाते हैं 
(देवयान या पित॒यान मार्ग इसी के अन्तगंत है) राजसी लोग 
बीच में अर्थात इस मृत्यु लोक में ही जन्मते मरते हैं (छान्दोग्य 
में इसे तीसरी गति बतलाया है), निन्‍दनीय तमोगुण की वेत्ति 
में स्थित तामसी जीव नीचे के लोकों में जाते हैं (यही यम 
यातना रूप गति है) । इसका वर्णन स्मृतियों में पाया जाता 
है तथा लोक में भी यही प्रसिद्ध है। नरक में जाना ही निम्न 
गति है । इसी को अधोगति कहते हैं । 


सूत्र २० : 'दशंनाच्च ।' 


भावार्थ : श्रुति में भी ऐसा वर्णन देखा जाता है। इसलिए 
भी यह मानना ठोक है कि इस प्रकरण में बताई 
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हुई तीसरी गति में यम यातना का अन्‍्तर्भाव 
नहों हे । 
व्याख्या--ईशावास्योपनिषद्‌ में कहा गया है कि, “जो 
असुरों के प्रसिद्ध लोक हैं, वे सब के सब अज्ञान तथा दुःख- 
क्लेश रूप महान्‌ अन्धकार से आच्छादित हैं, जो कोई भी 
आत्मा की हत्या करने वाले मनुष्य हैं वे मरने के बाद उन्हीं 
भयंकर लोकों को बार-बार प्राप्त होते हैं, (ईशा० ३७) इस 
प्रकार उपनिषदों में भी नरकादि लोकों की प्राप्ति रूप गति 
का वर्णन देखा जाता है। इससे भी यही सिद्ध होता है कि इस 
प्रसंग में कही हुई तीसरी गति में यम यातना वाली गति का 
अन्तर्भाव नहीं है । 


सूत्र २१ : 'तृतीयशब्दावरोध: संशोकजस्य ।' 


भावाथ : पद्तीने से उत्पन्त होने वाले जीवसम्तुदाय का तीसरे 
नाम वाली उद्भिज्ज जाति में संग्रह समझना 
चाहिए। 
व्यास्या--छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में जीवों की तीन ही श्रेणियाँ 
बताई गई हैं--अण्डज, जीवज और उदच्द्िज | (छा०उ० ६/३/ 
१) 0 । इसमें स्वेदण (पसीने से उत्पन्न' होने वाले जीवों) को 
क्यों छोड़ा गया है? इसका समाधान यहाँ किया गया हे कि 
इसे तीसरी श्रेणी के उद्धिज जाति के अन्तगंत ही समझना 
चाहिए क्योंकि दोनों ही पृथ्वी और जल के संयोग से उत्पन्न 
होते हैं । 
सूत्र २२: 'तत्साभाव्यापत्तिरूपपत्ते: । 
भावाथ : उनके सदृश भाव को प्राप्ति होतो है क्‍यों 
बात युक्ति से सिद्ध होती है। आज चडी 
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व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (५/१०/५-६) में कहा गया 
है कि स्वर्ग से लौटने वाले जीव पहले आकाश को प्राप्त होते 
हैं, आकाश से वायु, धम, मेघ आदि के क्रम से उत्पन्न होते 
हैं । इसका भाव यह है कि वे इनके सदश सूक्ष्म से स्थूल आकार 
धारण करते जाते हैं व अन्त में वर्षा, अन्न, वीये में परिवर्तित 
होकर मनुष्य योनि में जन्म लेते हैं । 


सत्र २३: 'नातिचिरेण विशेषात्‌ । 
भावार्थ : ऊपर गमसन की अपेक्षा नीचे उतरने की परि- 
स्थिति में भेद होने के कारण जीव उन आकाश, 
वायु आदि के रूप में अधिक काल तक न रहकर 
ऋमश: नीचे उतर आते हैं । 


व्याख्या-म॒त्यु के बाद जीवात्मा को स्वग जाते समय 
विभिन्‍न कर्मफल भोग के कारण मागं में रुकना भी पड़ता है 
किन्तु स्वर्ग में कर्मफल भोग की समाप्ति हो जाने से वह पुन 
शीघ्र ही मनुष्य योनि में लौट आता है । उसमें अधिक विलम्ब 
नहीं होता । 


सुत्र २४ : अन्याधिष्ठितेणु पुबंबद्िलापात्‌ ।' 
भावार्थ : पहले की भाँति ही यह कथन है, इसलिए दूसरे 
जीवात्मा अपने कर्मफल भोग के लिए जिनमें 
स्थित हो रहे हैं, ऐसे धान, जो आदि में केवल 
सन्निधिमात्र से इसका निवास है। 
व्याख्या--सूत्र २२ में बताया गया है कि वह जीवात्मा 
स्वर्ग से लौटते समय आकाश, वायु आदि नहीं बनता बल्कि 
उनके सदश होकर लौटता है । इसी प्रकार वह धान आदि के 
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रूप में अपने कर्मफल का भोग करने हेतु नहीं बनते बल्कि 


उनसे संयुक्त होकर पुरुष के उदर में चला जाता है। वह 
स्थावर योनियों को प्राप्त नहीं होता । 


पूत्र २५ : अशुद्धमिति चेन्‍न शब्दात्‌ ।' 


भावाथ : यदि कहा जाय कि यह तो अशुद्ध (पाप) कर्म 


होगा, तो ऐसी बात नहीं है श्रुति के वचन से. 


इसकी निर्दोषता सिद्ध होती है । 


व्याख्या---यदि यह कहा जाय कि अनाज के प्रत्येक दाने 
में जीव रहता है इसलिए इसे खाने में जीव हिसा का पाप कर्म 
होगा, तो यह कहना ठीक नहीं है क्योंकि श्रुति में पुरुष को 
अग्नि बताकरु उसमें अन्न को हवन करना बताया गया है। 
फिर उन जीवों की उस काल में सुषुप्ति अवस्था रहती है । 
जब वे पृथ्वी और जल के सम्पकक में आते हैं तब चेतना आती 
है, और सुख दुःख का ज्ञान होता है। अत: अन्न भक्षण में 
हिसा नहीं है। 

पंत २६: 'रेत: सिग्योगोइथ पु 


भावाथ : उसके बाद बीय॑ का सेचन करने वाले पुरुष के 
नाथ उसका सम्बन्ध होता है । 


वाज्या--इसके बाद वह जीवात्मा अन्न के साथ पुरुष के 
पेट में जाकर उसके वीर्य में प्रविष्ठ हो उस पुरुष से संयुक्त 
होता है। 


# रे 
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कुत्र २७ : योने: शरीरम्‌ ।' 
भावार्थ : स्त्री की योनि में प्रविष्ठ होने के अनन्तर वह 
जीवात्मा कर्मफल भोग के अनुरूप शरीर को 
प्राप्त होता है । 
व्याख्या--पुरुष वीय॑ में प्रविष्ठ होने के बाद गर्भाधान के 
समय उस जीवात्मा का स्त्री की योनि में वीय के साथ प्रवेश 
होता है। वहाँ वह गर्भाशय से सम्बद्ध होकर वह अपने कम- 
फलों के अनुरूप शरीर को प्राप्त होता है | यहीं से उसका कर्म 
फल भोग आरम्भ होता है । 


॥ पहला पाद सम्पूण ॥ 








तोस रा श्रध्याय 


दइसरा पाद 
सूत्र १: 'संध्ये सष्टिराह ही ।' 
भावार्थ : स्वप्त में भी जाग्रत की भाँति सांसारिक पदार्थों 
की रचना होती है क्योंकि श्रुति ऐसा वर्णन 
करती है । 
व्याख्या--वृहदा रण्यक उपनिषद्‌ में वर्णन आया है कि, 
स्वप्नावस्था में यह जीवात्मा इस लोक और परलोक दोनों को 
देखता है, वहाँ दुःख और आनन्द दोनों का उपभोग करता हैँ, 
इस स्थूल शरीर को स्वयं अचेंत करके वासनामय नये शरीर 
की रचना करके जगत्‌ को देखता है।' (वृह० उप० ४/३/६) 
इसी प्रकार दूसरी श्रतियों में भी स्वप्न में सृष्टि का होना 
कहा है। इससे सिद्ध होता है कि स्वप्न में भी साँसारिक 
पदार्थों की रचना होती है और वह अत्यन्त विचित्र तथा 
जीवक्ृत है। 
पत्र २: “निर्मातारं चेके पुत्रादयश्च ।' 


वार : तथा एक शाखा बाले पुरुष को काम्नाओं का 


निर्माता भी सानते हैं, और उनके मत में पुत्र 
आदि ही कामना के विषय हैं। 


वाया वाह पनियद' (२ शद तथा १/१/२३-२४) में 
( १९८ ) 
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वर्णन आया है कि यह नाना प्रकार के भोगों की रचना करने 

हल पुरुष अन्य सब के सो जाने पर स्वयं जागता रहता है।' 

इसमें पुरुष को कामनाओं का निर्माता कहा है तथा पुत्र-पौत्र 

आदि ही कामना के विषय हैं। इससे यही सिद्ध होता है कि 

स्वप्न में सृष्टि है । 

सत्र ३: 'मायामात्र तु कात्स्न्येनानभिव्यक्त स्वरूपत्वात्‌ । 
भावार्थ : किन्तु पूर्ण रूप से उसके रूप की अभिव्यक्ति न 

होने के कारण वह माया मात्र है। 


व्याख्या--पूर्व के दो सूत्रों में स्वप्न की सृष्टि को सत्य सिद्ध 
करने की चेष्टा की गई किन्तु ग्रन्थकार का कहना है कि श्रुति 
में यह स्पष्ट कर दिया है कि जीवात्मा स्वप्त में जिन-जिन 
वस्तुओं की रचना करता है, वे वास्तव में नहीं हैं, तथा यह 
भी देखा जाता है कि स्वप्त में सब वस्तुएँ पूर्ण रूप से देखने में 
नहीं आती । जो कुछ देखा जाता है वह अनियमित और अधूरा 
ही देखा जाता है। इसलिए स्वप्न की सृष्टि वास्तविक नहीं हैं. 
यह माया मात्र है, जाग्रत की भाँति सच्ची नहीं है। इसी 
कारण उसके शुभाशुभ कर्मों का फल जीवात्मा को नहीं 
भोगना पड़ता । 
सूत्र ४: 'सुचकश्च हि श्रुतेराचक्षते च तद्विद: ॥ 


भावार्थ : स्वप्त भविष्य में होने वाले शुभाशभ परिणाम 
का सूचक भी होता है क्योंकि श्रुति से यह सिद्ध 
होता है ओर स्वप्न विषयक शास्त्र को जानने 
वाले भी ऐसी बात कहते हैं । 


व्याख्या - श्रति में दिये गये प्रमाणों से यह सिद्ध होता हैं. 
कि ये स्वप्न स्वेथा व्यय नहीं होते बल्कि ये भविष्य में होने 
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वाली शुभाशुभ घटनाओं के सूचक भी होते हैं । स्वप्न विज्ञान 
को जानने वाले विद्वान भी ऐसा ही कहते हैं । 


सूत्र ५: पराभिध्यानात्तु तिरोहितं ततो ह्यस्य बच्ध विषय ' 
भावाथ : जीवात्मा में भी ईश्वर के समान रा का 
; परमात्मा 
ह्यान हर ते बे सकट हो जाते हैं क्योंकि उस 
परमात्मा के सकाश से हो इसके बन्धन और 
उसके विपरीत अर्थात मोक्ष है । 
ता जोीवात्मा में ईश्वर के समान गुण होते हुए भी 
वे तिरोहित हैं। वे उसके चिन्तन से ही प्रकट होते हैं । उनका 
ट न होना ही बन्धन का कारण है एवं प्रकट हो जाना 
मुक्ति है। इसलिए जीवात्मा स्वयं स्वप्न की सृष्टि नहीं कर 
सकता । 


पत्र ६: वदेहयोगाद्ा सोडपि | क्‍ 
भावार्थ : बह तिरोभाव भी शरोर के सम्बन्ध से ही है । 


_वाद्या-जीवात्मा के ईश्वर के समस्त गुण होते हुए भी 

वे प्रकट नहीं हो रहे हैं जिससे जीवात्मा अनादि काल से कर्म 

>धनों में जकड़ा हुआ है तथा इसी कारण उसे नाना योनियों 

में जन्म लेना और मरना पड़ता है। ईव्वर के गुणों का प्रकट 

हा हे | मुख्य कारण उसका शरीर के साथ एकता मान 
 है। 


सत्र ७: तदभावों नाडीषु तच्छ तेरात्मनि च ।' 
भावार्थ : सुषुप्ति काल में उस स्व 


न दृश्य का अभाव हो 
जाता है, 


उस समय जोीवात्मा नाड़ियों में स्थित 
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हो जाता है क्‍योंकि वसा ही श्रुति का कथन है । 
तथा आत्मा में भी उसकी स्थिति बताई गई है। 


व्याख्या--स्वप्नावस्था में सुख दुःखों का अनुभव करता 
हुआ जब जीवात्मा सुषुप्ति अवस्था में चला जाता है तो 
स्वप्नों का अभाव हो जाता है। इससे सिद्ध होता है कि स्वप्न 
माया मात्र है। सुषप्ति में जीवात्मा को इस प्रपंच के उपभोग 
से विश्वाम मिलता है तथा शरीर और इन्द्रियों की थकावट 
दूर होती है। इस स्थिति में जीवात्मा विभिन्‍न नाड़ियों में फल 
कर शरीर में व्याप्त हुआ शयन करता है। उस समय इसे 
कोई भी पाप स्पर्श नहीं करते ऐसा वृह० उप० २/१/१६ तथा 
छा० उ० ८/६/३ में कहा गया है। छा० उ० ६/८/१ में यह 
भी कहा गया है कि 'सुष्‌प्ति के समय वह पुरुष सत्‌ से सम्पन्न 
होता है ।' किन्तु यह अवस्था मुक्ति में सहायक नहीं है। 


सूत्र ८ : अत: प्रबोधो5स्मात्‌ । 
भावार्थ : इसलिए यहाँ से जीवात्मा का जगना श्रति में 
कहा गया है । 


व्याख्या--प रमात्मा का निवासस्थान हृदय में बताया गया 
है तथा सुषुप्ति के समय जीवात्मा हृदय में ही निवास करता 
है तथा वहीं से जगता भी है। इससे सिद्ध होता है कि उसके 
लय होने का स्थान भी वही है तभी वहाँ से जागता है। 
सुषुप्ति से जागना भी परमात्मा की व्यवस्थानुसार ही होता 
है | सुष॒ुप्ति के उपभोग का समय परमेश्वर को व्यवस्था के 
अनुसार ही होता है। 
सूत्र & : 'स एव तु कर्मानुस्मृति शब्दविधिभ्यः । 
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भावार्थ : निस्संदेह वही जागता है क्योंकि कर्म, अनुस्मृति, 
बेद प्रमाण ओर कर्म करने की आज्ञा इन सबको 
सिद्धि तप्नी होगी, इसलिए यही मानना ठीक है। 
व्याद्या--जो जीवात्मा सोता है वही जागता है। सोता 
दूसरा है और जागता दूसरा है यह मानने में बहुत दोष आते 
हैं। फिर सोते समय जो काम उसने अधूरा छोड़ा था उसकी 
स्मृति रहने से वह जागने पर उसे पूरा करता है तथा जागने 
पर उसको स्मृति रहती है कि मैं ही सोया था । यदि जागने 
वाला जीवात्मा दूसरा हो तो यह स्मृति नहीं रह सकती । 
श्रूति में भी जगह-जगह यही कहा गया है कि जो जीवात्मा 
सोता है वही जागता है, अन्य नहीं । इससे सिद्ध होता है कि 
जो जीवात्मा सुषुष्ति काल में विलीन होता है वही जगता है । 
. सूत्र १० : 'मुख्धेउद्धेसम्पत्ति: परिशेषात्‌ । 
भावार्थ : मूर्छा काल में अधूरी सुषप्ति अवस्था माननोी 
चाहिए, क्योंकि यही अवस्था शेष रहती है। 
अन्य कोई अवस्था शेष नहीं है । 
आया किसी औषध, विष आदि के सेवन तथा अन्य 
डी से जीव की जब मूछित अवस्था हो जाती है वह सुषुप्ति 
है पा हा है किन्तु इसे अधूरी सुषुप्ति मानना उचित 
सुषुप्ति का कह का जान तो नहीं रहता किन्तु 
सुषप्ति नहीं कह जो भी रे नहीं मिलता । इसलिए इसे पूण 
हिला सकता। इसमें वह स्वप्न भी नहीं . 


सूत्र ११ : 'न स्थानतो5पि परस्योभयलिज्भ सर्वत्र हि ।' 


मावाथ : स्थान के सम्बन्ध से पक्ली परब्रह्म परमात्मा का 
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किसी प्रकार के दोष से संसर्ग नहीं होता, 
क्योंकि [सभी बेद बाकयों में उस ब्रह्म को दोनों 
प्रकार के लक्षणों से युक्त अर्थात सब प्रकार के 
दोबों से रहित निविशेष तथा समस्त दिव्य गुणों 
से सम्पन्न बताया गया है । 


व्याख्या--कठोपनिषद्‌ तथा इ्वेताश्वतर उपनिषद्‌ में उस 
परकब्रह्म को दोनों प्रकार के लक्षणों से युक्त बताया गया है-- 
यथा वह छोटे से छोटा और बड़े से बड़ा है, वह जीवात्मा के 
हृदयरूप गुहा में रहने वाला है, वह बेठा हुआ भी दूर चला 
जाता है, सोता हुआ भी सब ओर चला जाता है, वह भूत 
और भविष्य का शासक है, वह सब धर्मों से रहित है, उसमें 
नाना भेद नहीं है, उसके भय से अग्नि आदि देवता अपने-२ 
कार्यों में संलग्न रहते हैं, वह नाना प्रकार के गुणों से युक्त भी* 
है आदि । इस प्रकार वह जीव और प्रकृति से सवंथा भिन्‍न 
है । इस प्रकार वह दोनों प्रकार के लक्षणों से युक्त, निविशेष 
तथा समस्त दिव्य गुणों से सम्पन्न है। वह सत्र व्याप्त तथा 
समस्त प्राणियों के हृदय में स्थित है । वह सर्वे शक्तिमान होने 
से उसमें परस्पर विरोधी लक्षण एक साथ रह सकते हैं क्योंकि 
वह सबसे विलक्षण है। उसके स्वरूप को मन तथा वाणी से 
नहीं समझाया जा सकता । 


सुत्र १२ : न भेदादिति चेनन प्रत्येकमतद्तचनात्‌ ।' 
भावार्थ : यदि कहो कि सग्रृण (अपर ब्रह्म या कार्य ब्रह्म) 
और निग्रुण (परब्रह्म) ये ब्रह्म के पुथक-पथक्‌ 
दो स्वरूप माने गये हैं, इसलिए बह एक ही 
परमात्मा दोनों लक्षणों वाला नहीं हो सकता, 
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तो ऐसी बात नहीं हे क्योंकि प्रत्येक श्र॒ति में 
इसके विपरीत एक परब्रह्म परमेश्वर को ही 
दोनों प्रकार के लक्षणों वाला बताया गया है । 
व्याख्या--यहाँ एक शंका उपस्थित की गई है कि सगुण 
और निग्गुण ब्रह्म में भिन्‍न-भिन्‍न विशेषतायें होने के कारण ये 
दोनों भिन्‍न स्वरूप वाले होने के कारण ये दोनों भिन्न-भिन्न 
हैं क्योंकि एक ही परब्रह्म दो भिन्‍न लक्षणों वाला नहीं हो 
- सकता । किन्तु ऐसा कहना ठीक नहीं है किन्तु श्र्‌ति में उस 
. एक ही परब्रह्म को दोनों भिन्‍न लक्षणों वाला होना बताया 
गया है, इसलिए पर और अपर ब्रह्म भिन्‍न-भिन्‍न नहीं है बल्कि 
- निराकार और साकार सब वही है । इन दोनों लक्षणों से युक्त 
होना उसका स्वभाव है । 
_ सूत्र १३ : अपि चबसेके ४ 
भावश्थे : इसके सिवा किसी एक शाखा वाले विशेष रूप 
से इस प्रकार प्रतिपादन करते हैं । 
व्याख्या - तेत्तिरीय उपनिषद्‌ (२/१, २/७ तथा २/८5) में 
'कहा गया है कि, वह सत्य, ज्ञान और अनन्त है, उसी से 
- समस्त जगत की उत्पत्ति होती है।' उसने स्वयं ही अपने आप 
की इस रूप में बनाया है।' उसे रसयुक्त तथा आनन्द युक्त 
करने वाला कहा है। इसी के भय से वायु चलता है, इसी के 
। श से । डि होता है, इसी के भय से अग्नि और ड्न्द्र 
५3032 हक अपने-अपने दा में प्रवत्त होते हैं ।' इस 
रे * हाँ परमात्मा को दोनों प्रकार के लक्षणों वाला 
(निगु ण और सगुण) होना बताया गया है । 


: तूत्र १४: अरूपवदेव हि तत्प्रधानत्वात ।' 
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भावाथ : क्योंकि रूप रहित निरविशेष लक्षणों को भाँति 
ही उन सगुण स्वरूप के लक्षणों की भी प्रधानता 
हैं। इसलिए यही सिद्ध होता हे कि वह ब्रह्म 
दोनों लक्षणों वाला हुं । 
व्याख्या--वेद वाकक्‍्यों में जिस प्रकार उस परब्रह्म को 
निगुंण निराकार बताया गया है उसी प्रकार उसे सग्रुण 
साकार, सर्वे-दिव्य गुण सम्पन्त भी बताया गया है। इनमें 
किसी एक को मुख्य और दूसरे को गौण नहीं कहा गया है 
(इवेताइवतर उपनिषद्‌ ६/११) इससे सिद्ध होता है वह एक ही 
परब्रह्म दोनों लक्षणों वाला है, दो रूप वाला नहीं है । 


सत्र १५ : 'प्रकाशवच्चाबयर्थ्यात्‌ । 
भावार्थ : तथा प्रकाश की भांति दोनों में कोई भी लक्षण 
या उसके प्रतिपादक वेदबाक्य व्यथ्थ नहों है । 
इसलिए यही सिद्ध होता है कि परमात्सा दोनों 
लक्षणों वाला है । 
व्याख्या--जिस प्रकार अग्नि और बिजली आदि ज्योतियों 
के दो रूप नहीं होते । विद्युत अप्रकट रूप है तथा अग्नि उसका 
प्रकट रूप है । अप्रकट ही प्रकट होता है तथा प्रकट का आधार 
अप्रकट ही है। इसलिए इन दोनों में कोई भी व्यर्थ नहीं है, 
दोनों ही सार्थक हैं। इसी प्रकार ब्रह्म के भी दोनों रूप साथक 
हैं । इनमें से किसी एक को प्रधान और दूसरे को गोण नहीं 
मानना चाहिए । साकार के बिना उपासना का कोई अथ ही 
नहीं रह जाता । श्रति में उसके दोनों लक्षणों का वर्णन है तथा 
श्रति स्वतः प्रमाण है। श्रुति के वचन व्यर्थ नहीं हो सकते । 
अत: परबत्रह्म को दोनों लक्षणों वाला मानना ही उचित है । 
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सूत्र १६: आह च तन्मात्रम्‌ ।' 
भावार्े : श्रुति उस परमात्मा को केवल सत्य, ज्ञान और 
अनन्त सात्र ही बताती है, वहाँ सगुण बाचक 
शब्दों का प्रयोग नहीं है । 
व्याख्या--तेत्तिरीय उपनिषद्‌ (२/१) में ब्रह्म को सत्य, 
ज्ञान और अनन्त स्वरूप वाला कहा गया है । इसलिए उसे 
दोनों लक्षणों वाला नहीं माना जा सकता। इस शंका का 
समाधान अगले सूत्र में किया गया है । 


सूत्र १७: दशेयति चाथो अपि स्मय॑ते ॥ 
भावार्थे : उक्त कथन के अनन्तर श्रुति उसी को अनेक रूप 
वाला भो दिखाती है । इसके सिवा स्मृति में भो 
उप्ते सगरुण स्वरूप का वर्णन आया है। 
व्याख्या - तेत्तिरीय उपनिषद्‌ (२/१) में जहाँ प रब्रह्म को 
सत्य, ज्ञान और अनन्त बताया है वहीं उसे हृदय में स्थित भी 
बताया है और उसी से समस्त जगत की उत्पपत्ति भी बताई 
है । इसी उपनिषद्‌ (२/७ व २/८) में बताया गया है कि वह 
“से स्वरूप एवं आनन्द देने वाला है और सबका संचालक है । 
- 9 स्मृति (गीता १०/३, ५/२९, ११/५४) में उसके 
ता स्वरूपों का वर्णन है। इस प्रकार अनेक स्मृति ग्रन्थों में 
भगवान के सग्रुण रूप का वर्णन है। इससे सिद्ध होता है 
+ परब्रह्म दोनों लक्षणों वाला है। 


पैत्र १८: अत एवं चोपमा सूर्यकादिवत ।' 
भावार्थ : और इसलिए अर्थात उस परमेश्वर का उभय 
हप स्वाभाविक है, यह सिद्ध करने के लिए हो 
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सूर्य आदि के प्रतिब्िम्ब की भांति उपमा दी गईं 
है। 
व्याख्या - ब्रह्म बिन्दु उपनिषद्‌ (१२) में कहा गया है कि 
सब भूतों का आत्मा परब्रह्म परमेश्वर है, तथापि वह भिन्‍न- 
भिन्‍न प्राणियों में स्थित है, अतः जल में पड़े चन्द्रमा के प्रति- 
बिम्ब की भाँति वह एक ही अनेक रूप में दीखता है | इसमें 
यह दिखाया गया है कि सग्रुण और निग्गुण ब्रह्म भिन्‍न-भिन्‍न 
नहीं एक ही है तथापि प्रत्येक जीवात्मा में अलग-अलग दिखाई 
दे रहा है। गीता (१३/१६) में भी कहा है, वह परमात्मा 
विभाग रहित है तो भी विभकक्‍त की भाँति सब प्राणियों में 
स्थित है । यही उसकी विचित्र महिमा है । 
छत्र १९ : अम्बुबदग्रहणात्तु न तथात्वम्‌ ॥ 
भावाथ : किन्तु जल में स्थित चन्द्रमा की भांति परमात्मा 
का ग्रहण न होने के कारण उस परमेश्वर को 
स्वथा वसा नहों समझना चाहिए। 
व्याख्या- पूर्व सूत्र में चन्द्रमा के बिम्ब का उदाहरण दिये 
जाने से यह भ्रम हो सकता है कि वह जल में पड़े बिब की 
भाँति मिथ्या है किन्तु परमात्मा तो सचमुच हृदय में स्थित है । 
इसलिए चन्द्रमा के बिम्ब की भाँति परमेश्वर की स्थिति नहीं 
है | चन्द्रमा के विम्ब का उदाहरण एक ही नाना खूपों में 
दिखाई देता है इसके लिए दिया गया है कि वह एक होते हुए 
भी अलग-अलग प्राणियों में स्थित है । 


सूत्र २० : वद्धिसभाकत्वमन्तर्भावादुभयसामंजस्या देवस्‌ + 


भावार्थ : शरीर के भीतर स्थित होने के कारण शरीर को 
भांति परमात्मा के बढ़ने-घटने वाला होने की 
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सम्भावना होती है अतः उसे निषेध में परमात्मा 
और चन्द्र प्रतिबिब इन दोनों की समानता है। 
इसलिए इस प्रकार का दृष्टान्त दिया गया हैँ । 
व्याख्या - शरीर के भीतर स्थित मानने से यह शंका हो 
सकती है कि वह भी शरीर के साथ घटता बढ़ता होगा । इस 
शंका के निवारण हेतु ऊपर जल में चन्द्रमा के बिब का उदा- 
हरण दिया है कि जिस प्रकार जल के-.घटने बढ़ने से चन्द्रमा 
का बिब अस्पद्य रहता है, उसी प्रकार शरीर में रहता हुआ 
भी वह उससे निलिप्त रहता है । 


सूत्र २१ : 'दशंनाच्च ।' 
भावार्थ : श्रुति में दूसरे दृष्टान्त देखे जाते हैं, इसलिए भो 
यही सिद्ध होता हे कि परमात्मा की स्थिति प्रति- 
बिब की भाँति अवास्तविक नहीं है। 

_ व्याख्या--वेदों में अन्य भी दुष्टान्त देखे जाते हैं जिनमें 
प्राणियों और प्रत्येक वस्तु में उस परब्रह्म की स्थिति प्रतिविब 
को भाँति आभास मात्र नहीं बल्कि सत्य मानी गई है । इस 
लिए वह सगरुण और निगुंण दोनों लक्षणों वाला है । इसलिए 
यही मानना युक्ति संगत है । 


पत्र २२: 'प्रकृतेतावत्वं हि प्रतिषेधति ततो ब्रबीति च भय: । 


भावार्थ : प्रकरण में जो ब्रह्म के लक्षण बताये गये हैं उनकी 


इयत्ता का श्रुति निषेध करती है क्योंकि उसके 
बाद दुबारा कहतो भो है । 


व्याख्या--व्‌ हृदा रण्यक उपनिषद्‌ में ब्रह्म के मत और 


अमूत दोनों रूप बताये हैं। इस प्रकार सगुण परमेश्वर के 
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साकार एवं निराकार रूप बता कर फिर नेति नेति” (इतना 
ही नही, इतना ही नहीं) कहा गया है । फिर यह बताया गया 
है कि उस फरम तत्व का नाम सत्य का सत्य है । यह प्राण 
तथा जीवात्मा सत्य है और उसका भी सत्य परब्रह्म है (वह० 
उप० २/३/१-६) | इसमें बताया गया है कि उस परब्रह्म का 
जो जड़ अंश है वह तो उसकी “अपरा प्रक्ृति' का विस्तार है 
और जो चेतन है, वह जीवात्मा रूप उसकी परा प्रक्ृति है 
तथा इन दोनों का आश्रय भूत परब्रह्म इनसे भी श्रेष्ठ है। यहाँ 
'नेति-नेति' का अर्थ उसकी असीमता बताने के लिए है । इस 
प्रकार वह सगुण और निग्रुण दोनों लक्षणों वाला है । 


सत्र २३ : तदव्यक्तमाह हि।' 
भावाथे : क्योंकि श्रुति उस सगुण रूप को इन्द्रियों द्वारा 
जानने में न आने वाला कहती हू । 
व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (३/१/८5) में कहा गया है, 
“वह परमात्मा न तो नेत्रों से, न वाणी से, न दूसरी इन्द्रिय या 
मन' से, न तप से और न कर्मों से ही देखा जा सकता है।' इस 
प्रकार वह निग्रुण-निराकार रूप परब्रह्म अव्यक्त होने से 
इन्द्रियों से नहीं जाना जा सकता किन्तु उसका सग्रुण रूप भी 
मन और इन्द्रियों आदि का विषय नहीं है। उसे भी श्रुति में 
अव्यक्त कहा गया है । 
सुत्र २४ : अपि च॒ संराधने प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ ।' 
भावार्थ : इस प्रकार अव्यक्त होने पर भी आराधना करने 
पर उपासक परमेश्वर का प्रत्यक्ष दर्शन पाते हैं । 
यह बात वेद और स्मृति दोनों के ही कथन से 
सिद्ध होती है । 
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व्याख्या-- मुण्डक उपनिषद्‌ (३/१/८), ख्वेता० उप० (१/ 
३/१०, २/१५) तथा गीता (११/५४) में यह बताया गया है 
कि वह परमात्मा नाम, जप, स्मरण, ध्यान आदि आराधनाओं 
द्वारा प्रत्यक्ष होने वाला भी है । इससे सिद्ध होता है कि उसका 
प्रत्यक्ष दर्शन संभव है । इसलिए वह परत्रह्म सगुण एवं निग्रुण 
दोनों लक्षणों वाला है यही मानना उचित है । 


सूत्र २५ : 'प्रकाशादिवच्चावशेष्यं प्रकाशश्च कर्मण्यभ्यासात्‌ ।' 


भावार्थ : अग्नि आदि के प्रकाशादि णुणों की भाँति ही 
परमात्मा में भी भेद नहीं है। प्रकाश भी करें 
से, अभ्यास करने से ही प्रकट होता है । 


व्याख्या--जिस प्रकार विद्युत एवं अग्नि आदि से अभ्यास 
करने से ही प्रकाश प्राप्त होता है जो उसके गुण हैं इसी प्रकार 
परमात्मा भी व्यक्त और अव्यक्त गुणों से सम्पन्न हैं जो 
आराधना द्वारा ही प्रत्यक्ष होते हैं। परमात्मा के जिन गुणों 
का प्रकटीकरण होता है वे उनमें अव्यक्त रूप से विद्य 


मान हैं । 
बिना अभ्यास के वे प्रकट नहीं होते । रे 
सूत्र २६: अतो$नन्तेन तथाहि लिगम्‌ ।' 
भावाथे : इन ऊपर बताये हुए कारणों से यह छिद्ध हुआ 
कि वह ब्रह्म अनन्त 


दिव्य कल्याणमय # 
गें ध्५ < जल 
दाय से सम्पन्त है क्योंकि वैसे ही लक्षण उपलब्ध 
होते हैं । 
कट ५५० ++- उदाहरणों से यह स्पष्ट हो जाता है 
तर्मा बुण-समुदाय से सम्पन्न है ग 
#च- न है तथा निर्विशेष 


ब्रह्मसूत्र : वेदान्त दर्शन २११ 


सत्र २७ : उप्चयव्यपदेशात्वहि कुण्डलवत्‌ ।' 


भावार्थ : दोनों प्रकार का कथन होने से सपप के कुण्डला- 
कार को भाँति ही उसका भाव समझना चाहिए। 
व्याख्या--जिस प्रकार सर्प अपनी साधारण स्थिति में 
रहता है तथा कभी कुण्डली भी मार लेता है तो दोनों ही 
स्थितियों में वह सर्प ही है। इसी प्रकार वह परब्रह्म भी जब 
अपनी कारण अवस्था में रहता है तो उस समय उसकी अपरा 
तथा परा प्रकृति रूप दोनों ही शक्तियाँ सुष्टि से पूर्व उसमें 
अभिन्‍न रूप से विद्यमान रहती हुई अप्रकट रहती है और जब 
वह कार्य रूप में स्थित होता है तब उसकी विभिन्‍न शक्तियाँ 
भिन्‍न-भिन्‍न नाम रूपों में प्रकट हो जाती हैं। इसलिए उसका 
जो निराकार स्वरूप है वह उसकी कारण अवस्था है तथा 
उसका साकार रूप उसकी कार्य अवस्था है। श्रुति में इन दोनों 
अवस्थाओं का वर्णन हुआ है। इसलिए सिद्ध होता है कि पर- 
मात्मा में उसकी शक्ति अभिन्‍न रूप से विद्यमान है। 


सूत्र २८: प्रकाशाश्रयवद्धा तेजस्त्वात्‌ । 


झावाथे: अथवा प्रकाश और उसके आश्षय की भांति 
उनका अभेद है क्‍योंकि तेज की दृष्टि से दोनों 


एक ही हैं । 
व्याख्या- जिस प्रकार प्रकाश और उसका आश्रय सूय 
तेज तत्व के नाते अभिन्न है उसी प्रकार परंत्रह् और उसकी 
शक्ति वास्तव में अभिन्न होते हुए भी उनका अलग-अलग 
वर्णन किया जाता है । वास्तव में दोनों एक ही हैं । 


सत्र २६ : 'पुवबद्ा ।' 





२१२ ब्रह्मसृत्र : वेदान्त दर्शन 


भावाथ : अथवा जिस प्रकार पहले सिद्ध किया जा चुका 
है बसे हो दोनों का अभेद समझ लेना चाहिए । 
व्याख्या--जिस प्रकार पहले सिद्ध किया जा चुका है कि 
परमात्मा एवं जीव समुदाय का अभेद सम्बन्ध है उसी प्रकार 
यहाँ शक्ति और शक्तिमान्‌ का अभेद समझ लेना चाहिए । 
सूत्र ३० : 'प्रतिषेधाच्च ।' 


भावार्थ : दूसरे का प्रतिषेध होने से भी अभेद ही सिद्ध 
होता है । 


व्याड्या--ऐतरेय उपनिषद्‌ (१/१/१) में कहा गया है कि 
यह जगत्‌ प्रकट होने से पहले एक मात्र परमात्मा ही था, 
दूसरा कोई भी चेष्टा करने वाला नहीं था ।” इस कथन से भी 
यही सिद्ध होता है जगत्‌ की उत्पत्ति से पूर्व प्रलयकाल में परमे- 
इवर को दोनों प्रकृतियाँ (अपरा और परा) उसमें विलीन 
रहती हैं अतः उनमें किसी प्रकार के भेद की प्रतीति नहीं होती 
है । इसलिए इनका अभेद बतलाया है। 


सूत्र ३१ : 'परमतः सेत्न्मान सम्बन्ध भेदव्यपदेशेभ्य: 


भावार्थ : इस जड़-चेतन रूप दोनों प्रकृतियों के समुदाय से 
वह ब्रह्म अत्यन्त श्रेष्ठ है क्योंकि श्रुति में सेल, 
उन्मान, सम्बन्ध तथा भेद का वर्णन करके यही] 
सिद्ध किया गया है । 
व्यास्या--इस समस्त जड़-चेतनात्मक जगत्‌ की कारण- 
पता जो दो प्रकृतियाँ हैँ--अपरा तथा परा जिनको क्षर और 
अक्षर, क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ प्रकृति और पुरुष कहा गया है। 
जिनका विस्तार ही यह दृश्य जगत्‌ है, इनसे वह परब्रह्मइसंधा . 
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विलक्षण एवं श्रेष्ठ है। उसकी यह श्रेष्ठता चार बातों से सिद्ध 
होती है । (१) सेतु (२) उन्‍्मान (३) सम्बन्ध और (४) भेद । 
श्रुति में इसका वर्णन इस प्रकार आया है। यह जो परमात्मा 
है, यही सबको धारण करने वाला सेतु” है। 'उन्‍्मान' का अर्थ 
है सबसे बड़ा। श्रुति में उसे सबसे बड़ा बताया गया है। 
तीसरा उसे समस्त प्रकृतियों का स्वामी, शासक एवं संचालक 
कहा गया है तथा ये प्रक्ृतियाँ उनसे संचालित हैं यह सम्बन्ध 
भाव है। तथा चौथ हेतु में 'भेद' का प्रतिपादन किया गया है 
अर्थात वह इन प्रक्ृतियों से भिन्‍न भी है। इस प्रकार परब्रह्म 
को सबसे श्रेष्ठ एवं विलक्षण बताया गया है। द 


सूत्र ३२ : सामान्यात्त । 


भावाय्े : श्रति में भेद वर्णन और अभेद दोनों समान भाव 
से हें। इससे तो यही निश्चय होता है कि भेद 
और अभेद दोनों ही पक्ष मान्य हैं । 
व्याख्या--श्रुति में जहाँ परमात्मा को सबका ईर्वर, 
अधिपति, प्रेरक, शासक और अन्‍न्तर्यामी बताकर जहाँ भेद का 
प्रतिपादन किया गया है वहाँ 'तत्वमसि! (वह ब्रह्म तू है) 
“अयमात्मा ब्रह्म' (यह आत्मा ब्रह्म है) इत्यादि अभेद प्रति- 
पादक श्रतियाँ भी प्रमाण हैं। इसलिए भेद और अभेद दोनों 
ही पक्ष मान्य हैं । इनमें एक को श्रेष्ठ एवं दूसरे को गौण कहना 
उचित नहीं है । 
सुत्र ३३ : बुद्धयर्थ: पादवत्‌ । 
भावार्थ : अबयव रहित परमात्मा के चार पाद बताये जाने 


की भाँति मनन, निदिध्यासन आदि उपासना के 
लिए वेसा उपदेश है। 
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व्याख्या--माण्ड्कय उपनिषद्‌ (२) में जिस प्रकार उस 
अवयवरहित परब्रह्म के चार पादों की कल्पना की गई है उसी 
प्रकार पूर्व सूत्रों में उसके भेद एवं अभेद भाव का वर्णन उपा- 
सना के लिए किया गया है। उपासकों की रुचि के अनुसार 
कोई अभेद उपासना को ग्रहण करते हैं जेसे ज्ञान मार्गी एवं 
कई भेदोपासना को ग्रहण करते हैं जसे भक्त आदि । दोनों ही 
प्रकार के उपासक एक ही लक्ष्य तक पहुँँचते हैं। कोई भी 
उपासना व्यक्ति की प्रकृति, योग्यता, रुचि और विश्वास के 
अनुसार ही की जाती है किन्तु इनका फल एक ही होता है। 
सूत्र ३४ : 'स्थानविशेषात्‌ प्रकाशादिवत्‌ ।' 


भावाय्े : प्रकाश आदि की भांति शरीर रूप स्थान की 
विशेषता के कारण उनमें नानात्व आदि भेद का 
होना विरुद्ध नहीं है । 


व्याड्या-जिस प्रकार दीपक, नक्षत्र, सितारे, अग्नि, सर्य 
आदि में स्थान की दृष्टि से भेद होते हुए भी प्रकाश जाति की 
दृष्टि से एक है उसी प्रकार भगवान की परा प्रकृति की दृष्टि 
से सभी जीव समुदाय एक हैं तथापि जीवादि के कर्म-संस्कारों 
के समूह के फलस्वरूप प्राप्त हुए शरीर, बद्धि एवं शक्ति की 
दृष्टि से उनमें परस्पर भेद होना असंगत नहीं है । 

सूत्र ३५ : “उपपत्तेश्च | 


भाषा : भ्रति को संगति से भी यह बात सिद्ध होती है । 


ढ्‌ भय में ज से पढे 
पाख्या--श्वति में गत्‌ की उत्पत्ति से पूर्व एक मात्र ब्रह्म 


पाई गई है जो एक मात्र अद्वितीय है। फिर 
* - » उत्पत्ति का अभिन्‍न निमित्त एवं उपादान कारण 
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भी बताया गया है। इसी के साथ 'तत्वमसि' (वह ब्रह्म तू है) 
भी कहा गया है। फिर उसे इस जड़-चेतनात्मक जगत्‌ का 
सृष्टा, संचालक, जीवों के कर्म फल भोग एवं बन्ध-मोक्ष की 
व्यवस्था करने वाला कहा गया है। इन सब पर विचार करने 
से यही सिद्ध होता है कि जीव-समुदाय चेतन्य जाति के कारण 
तो एक दूसरे से अभिन्‍न हैं किन्तु क्मे-संस्कार जनित सीमित 
व्यक्तित्व के कारण भिन्‍न-भिन्‍न हैं । यही मानना उचित है । 
सूत्र ३६: तथाम्यप्रतिषेधात्‌ ।* 

भावार्थ : उसी प्रकार दूसरे का निषेध किया गया है इस- 

लिए भी यही सिद्ध होता है । 

व्याख्या--कठोपनिषद्‌ (२/१/११) में कहा गया है, 'इस 
जगत्‌ में एक परमात्मा के अतिरिक्त भिन्‍न-भिन्‍न भाव कुछ भी 
नहीं हैं । इसमें परब्रह्म के अतिरिक्त अन्य किसी भी सत्ता का 
निषेध किया गया है। इससे यही सिद्ध होता है कि अपनी 
अपरा तथा परा प्रकृति से सम्पन्त वह परब्रह्म ही नाना रूपों 
में प्रकट हो रहा है किन्तु वह सवेथा निविकार, असंग, भेद 
रहित और अखण्ड है । 
सुत्र ३७: अनेन सर्वगतत्वमायाम॒ शब्दादिश्य: । 


कावार्थ : इस प्रकार भेद और अभेद के विवेचन से तथा 
श्रुति में जो ब्रह्म की व्यापकता को सचित करने 
वाले शब्द आदि हेतु हैं, उनसे भी उस ब्रह्म का 

सर्वेगत (सर्वत्र व्यापक) होना सिद्ध होता है । 
व्याख्या--इवेताइवतर उपनिषद्‌ (३/६), ईशावास्य उप- 
निषद्‌ (१) तथा गीता (5/२२) आदि श्र्‌ ति तथा स्मृति ग्रन्थों 
में परमात्मा की सर्व व्यापकता सिद्ध होती है इसलिए उसे 
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सवेथा अभेद मान लेने से इस व्याप्य-व्यापक भाव की सिद्धि 
नहीं होती । इसलिए यह निश्चय हुआ कि परब्रह्म अपनी दोनों 
प्रकृतियों से भिन्‍न भी है और अभिन्‍न भी, | क्योंकि वे दोनों 
उसकी शक्तियाँ हैं। शक्ति और शक्तिमान में भेद नहीं होता 
इसलिए वे अभिन्‍न हैं तथा नियन्ता होने से वे उनसे सर्बथा 
विलक्षण एवं उत्तम भी हैं । 
सत्र ३८ : 'फलसत उपपत्ते । 
.. भावार्थ : जीवों के कर्मों का फल इस परब्रह्म से ही होता है 
क्योंकि ऐसा मानना ही उचित है । 
व्याख्या- प्रकृति जड़ है तथा जीवात्मा अल्पनज्न और अल्प- 
शक्ति वाला है अत: वह सभी के लिए कर्म फल की व्यवस्था 
नहीं कर सकते । केवल परमात्मा ही सर्वेशक्तिमान होने से 
सबके कर्मों को जानने वाला एवं कर्मों के अनुसार यथायोग्य 
फल देने वाला है। देवता आदि को कम फल देने वाला भी 
कहीं-कहीं कहा गया है वह भी भगवान के विधान को लेकर 
ही कहा गया है। इस प्रकार परमात्मा ही कर्मफल भोग की 
: व्यवस्था करने वाला है, दूसरा कोई नहीं । 
पूज ३६ : “अ्तत्वाच्च (! 
भावार्थ : भ्षुति में ऐसा 
मानना ठीक 
भ्राप्त होता है। 
के पपलिगद (२/२/८) में कहा गया है, 'जो यह 
जीवों के कमनिसार नाना भकार के भोगों का निर्माण करने 
ता कक कं; +रमेश्वर भलय काल में सब के सो जाने पर 
३. रहता है।' स्वेताइवतर उपनिषद्‌ (६/१३) में कहा 


गया है, 'जो एक नित्य चेतन परमात्मा बहुत से नित्य चेतन 


ही कहा गया है इसलिए भी यही 
कि कर्म फल परमात्मा से ही 
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आत्माओं के कर्ं-फल भोगों का विधान करता है ।' इन वेद 
वाक्‍्यों से यही सिद्ध होता है कि कर्म फल का विधान करने 
वाला वह परब्रह्म ही है । 
सूत्र ४० : 'धर्मं जमिनिरत एवं ।' 
भावार्थ : पूर्वोक्त कारणों से ही जेमिनि धर्म (कर्म) को 
फलदाता कहते हैं । 
व्याख्या--आचार्य जेमिनि कहते हैं कि जिस प्रकार खेती 
आदि कम करने से उसके फल स्वरूप अन्न की उत्पत्ति अपने 
आप होती है उसी प्रकार युक्ति और वंदिक प्रमाणों से भी 
यही सिद्ध होता है कि धर्म अर्थात्‌ कर्म स्वयं ही फल का दाता 
है । वेदों में भी कहा गया है कि अमुक फल की इच्छा हो तो 
अम्नुक कर्म करना चाहिए ।' ऐसा विधि वाक्य होने से कर्म का 
फल अपने आप मिलता है। उससे भिन्‍न किसी कम फल दाता 
की कल्पना आवश्यक नहीं है । 
सूत्र ४१ : (पूर्व तु बादरायणो हेतु व्यपदेशात्‌ । 
भावार्थ : परन्तु बेद व्यास पूर्वोक्त परमेश्वर को हो के 
फल दाता मानते हैं क्योंकि वेद में उसी को सबका 
कारण बताया गया है। इसलिए जेमिनि का 
कथन ठीक नहीं है । 
व्याख्या--सूत्रकार वेद व्यास जी कहते हैं कि कम तो 
निमित्त मात्र होता है। वह जड़, परिवर्ततशील और क्षणिक 
होने के कारण फल की व्यवस्था नहीं कर सकता । जेसा पहले 
कहा गया है वह परमेश्वर ही जीवों के कर्मानुसार फल देने 
वाला है क्योंकि ईश्वर को सबका हेतु बताया गया है। 


।। दूस रा पाद सम्पूर्ण ॥ 














तीस रा श्रध्याय 


तीसरा पाद 
सूत्र १: 'स्ववेदान्तप्रत्ययं चोदनाष्यविशेषात्‌ ।' 
भावार्थ : समस्त उपनिषदों में जो अध्यात्म विद्या का वर्णन 
है वह अभिन्न है। क्योंकि आज्ञा आदि में भेद 
नहीं है । 
व्याख्या--समस्त उपनिषदों का सार यही है कि उस पर- 
ब्रह्म के स्वरूप, स्वभाव, कार्य आदि का वर्णन करना तथा उसे 
श्राप्त करने के साधन बताना। इनमें वर्णन शैली का भेद हो 
सकता है किन्तु जो आज्ञाएँ उसमें दी गई हैं उसमें कहीं भी 
भा विरोध नहीं है। सत्र एक ही ब्रह्म की सत्ता बताई 
ग । 


सूत्र २: 'भेदान्नेति चेन्तेकस्पामपि ।' 


भावाथ : यदि ऐसा कहो कि उन स्थलों में वर्णन का भेद 

है, इसलिए एकता सिद्ध नहीं होती, तो यह 

कहना ठीक नहीं है। क्योंकि एक विद्या में शी 

इस प्रकार वर्णन का भेद होना अनुचित नहीं है । 

_ या-छान्दोग्य, वृहदारण्यक, ऐतरेय, तैत्तिरीय, प्रश्न 
आदि उपनिषदों में जगत्‌ की उत्पत्ति के भिन्‍न-भिन्‍न कारण 
बताये गये हैं। कहीं इसकी उत्पत्ति 'सत्‌ से बताई गई है, कहीं 
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आत्मा से, कहीं आनन्द से, कहीं रवि और प्राण से, तथा 
कहीं 'अव्यक्त' से बताई है | फिर उत्पत्ति का क्रम भी भिन्‍न-२ 
प्रकार से बताया गया है। इसलिए इन वेद वाक्‍्यों में एकता 
प्रतीत नहीं होती । किन्तु यह कहना ठीक नहीं है क्योंकि इन 
सब का उद्देश्य जगत्‌ की उत्पत्ति का कारण एक मात्र परब्रह्म 
को बताना ही है ।' उसी ब्रह्म को सत्‌', आत्मा आनन्द, 
'प्रजापति', 'अव्याकृत' आदि नाम से कहा गया है। अतः यह 
सव शब्द ब्रह्म' के ही वाचक हैं | वर्णन में भेद होने से तत्व में 
भेद नहीं आता । इनका उद्देश्य एवं फल एक ही होने से इन 
सब में भिन्‍नता नहीं है । 


सूत्र ३ स्वाध्यायस्य तथात्वेब हि समाचारे5धिकाराच्च 
सववच्च तन्नियम: 


भावाय : यह शिरोत्रत का पालन अध्ययन का अंग है । 
क्योंकि आथर्वण शाखा वालों के परम्परागत 
शिष्टाचार में अध्ययन के अंगरूप से हो उसका 
विधान है तथा उस ब्रत का पालन करने वाले 
का ही ब्रह्म विद्या अध्ययन में अधिकार होने के 
कारण झभी 'सब' होम की भाँति वह शिरोब्रत 
वाला नियम आथर्वण शाखा वालों के लिए 


ही है । 
व्याख्या--आथवेण शाखा के उपनिषद्‌ (मुण्डक उपनिषद्‌ 
३/२/१०) में कहा गया है, 'कि जिसने विधिपूर्वक शिरोत्रत 
का (ब्रह्मचर्य त्रत का) पालन किया हो उसी को ब्रह्म विद्या 
का उपदेश करना चाहिए।' किन्तु अन्य शाखा वालों ने ऐसा 
नहीं कहा । इससे ब्रह्म विद्या भिन्‍न-भिन्‍न नहीं हो जाती । 





| 
। 
। 
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उक्त शाखा वालों में जैसे 'सव' होम का नियम है बसे ही 
परम्परा से उनमें शिरोत्रत का नियम है। अन्य के लिए नहीं 
है।। 


सूत्र ४ : “दरश्यति च ।! द 
भावार्थ : श्रुति भी यही बात दिखाती है। 


व्याख्या--कठोपनिषद्‌ (१/२/१५) में कहा गया है कि, 
समस्त वेद जिस परम प्राप्य परमेश्वर का प्रतिपादन करते 
हैं । ऐसा ही वर्णन अन्य श्र्‌ तियों में भी है। इस प्रकार यही 
सिद्ध होता है कि ब्रह्म विद्या एक ही है, भिन्‍न-भिन्‍न नहीं है । 


सूत्र ५: 'उपसंहारोड्थाश्ेदादिधिशेषवत्समाने च ।' 


भावारथे : एक प्रकार की विद्या में ही प्रयोजन में भेद न 
होने के कारण एक जगह कहे हुए गुणों का दूसरी 
जगह उपसंहार कर लेना विधिशेष की भाँति 
उचित है। 


५. 3. बह विद्या एक ही है तथा उसका प्रयोजन भी 


एक ही है । ऐसी स्थिति में विभिन्‍न शाखा वाले यदि विधि में 
थोड़ी भिन्‍नता ला देते हैं तो उससे उसके प्रयोजन में अन्तर 
क्‍ हे के के कारण मान्य है । इसको ध्यान में रखते हुए कुछ 
अम्ल] वर्णन अधिक किया गया है व कुछ स्थानों 
आंतों * 'ज इससे इस विद्या की एकता में अन्तर नहीं 


* «४ च् बम 
जैन ६: अन्यथात्व॑ शब्दादिति चेनताविशेषात्‌ ।' 
भावाथ : यदि ऐसा कहो कि कहे हुए शब्द से दोनों की 
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भिन्‍नता प्रतीत होती है, अतः एकता सिद्ध नहीं 
होती, तो ऐसी बात नहीं है। विधि और फल 
आदि में भेद न होने के कारण दोनों विद्याओं में 
समानता है । 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ में 'दहर विद्या” और 'प्राजा- 
पत्य विद्या' इन दो प्रकार की विद्याओं का वर्णन है । ये दोनों 
ही विद्याएँ परब्रह्म की प्राप्ति का मार्ग बताने वाली हैं इसलिए. 
इनमें समानता है । दहर विद्या में हृदय के भीतर जो अस्तरिक्ष 
आकाश है, उसके भीतर जो वस्तु है उसका अनुसंधान करना 
बताया गया है जबकि प्राजापत्य विद्या में आत्मा को जानने 
योग्य बताया गया है। इस प्रकार दोनों में शब्द का ही भेद है 
किन्तु दोनों एक ही हैं। दोनों में जानने योग्य वह परब्रह्म ही 
है । अतः दोनों में कोई भेद नहीं है । 
सुत्न ७ : वा प्रकरगभेदात्यरोधवरीयस्त्वादिवत्‌ । 
भावार्थ : अथवा परम उत्कृष्टता-अपकृष्टता आदि गुणों से 
युक्त दूसरी विद्याओं की भाँति प्रकरण के भेद 
से उक्त दोनों विद्याएँ भिन्‍न सिद्ध नहीं हो 
सकतीं । 
व्याख्या--छान्‍्दोग्य और वृहदारण्यक उपनिषदों में उद्‌- 
गीथ-विद्या का प्रकरण आता है जिनमें दोनों का भिन्‍न प्रकार 
से वर्णन है एवं उनके फल में भी भिन्‍नता है उपासना के प्रकार 
का भी भेद है। अतः दोनों में समानता नहीं है किन्तु दहर 
विद्या एवं प्राजापत्य विद्या में ऐसा भेद नहीं है, केवल वर्णन 
का भेद है। इसलिए इनमें कोई भेद नहीं है। 


सूत्र ८: संज्ञातश्चेत्तदुक्त मस्ति तु तदपि ।' 
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भावार्थ : यदि कहो कि संज्ञा से परस्पर भेद होने के कारण 
एकता सिद्ध नहीं हो सकती तो उसका उत्तर 
सूत्र (३/३/१) में दे चुके हें । तथा बह संत्ञा भेद 
के कारण होने वालो विज्ञा विषयक विषमता 
भी अन्यत्र हैं । 


व्याख्या--एक विद्या को “'दहर विद्या' तथा दूसरी को 
“प्राजापत्य विद्या' कहने में नाम मात्र का ही भेद है, उनके 
विधि वाक्य, फल और उद्देश्य आदि में भेद नहीं होने से इनकी 
एकता सिद्ध होती है । इसका उत्तर पहले दिया जा चुका है । 
सूत्र & : “व्याप्तेश्व समंजसम्‌ 

सावार्थ : ब्रह्म सर्वत्र व्याप्त है, इस कारण भी ब्रह्म विद्याओं 

में समानता है । 

व्याख्या--ब्रह्म विषयक सभी विद्याओं का उद्देश्य एक मात्र 
'परब्रह्म के स्वरूप का ही प्रतिपादन करना है। वह परब्रह्म 
सवव्यापी, सव॑ शक्तिमान और सर्वेज्ञ है। इसलिए इनकी 
'एकता होना उचित है । 


सुत्र १० : 'सर्वाभेदादन्यत्रेसे । 


भावार्थ : सर्वे स्वरूप परब्रह्म सम्बन्धी विद्या से द्सरी 


विद्या के सम्बन्ध से इन पर्व सत्रों में क हुए 
सभी हेतुओं का उपयोग है ह के ब्ड 


. याद्या--सभी प्रकार की ब्रह्म विद्याओं में प्रब्रह्म को 
व भित् सवस्वरूप ही कहा गया है इसलिए तत्व की दृष्टि से 
हि कोई भेद नहीं है। इसलिए नाम, प्रकरण और शब्द 
आदि की भिन्‍तता से इसमें पिन्‍नता नहीं आती, क्योंकि ब्रह्म 
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की सभी संज्ञाएँ हो सकती हैं तथा वर्णन भी भिन्‍न-भिन्‍न 
प्रकार से हो सकता है । 


सत्र ११: “आनन्दादय: प्रधानस्यथ ॥ 
भावार्थ : आनन्द आदि सर्वश्रेष्ठ परब्रह्म परमात्मा के धर्म 
हैं। उन सबका अन्यत्र भी ब्रह्म के वर्णन में अध्या- 
हार किया जा सकता है। 
व्याख्या-परन्रह्म के लिए आनन्द, सर्वेगत, सर्वात्मा, स्वज्ञ 
आदि जितने भी धर्मों का प्रयोग हुआ है तो वे सभी श्र्‌ तियों 
में आये हैं । एक गुण का वर्णन यदि एक श्रुति में छूट गया है 
तो वह दूसरी में आ गया है ऐसा मान लेना चाहिए । 


सत्र १२: 'प्रियशिरस्त्वाद्यप्राप्तिरूपचयापचयों हि भेदे ॥' 


भावार्े ; प्रिय रूप सिर का होना' आदि धर्मों की प्राप्ति 
अन्यत्र ब्रह्मविद्या के प्रकरण में नहीं होती है 
क्योंकि इस प्रकार सिर आदि अंगों का भेद सान 
लेने पर ब्रह्म में बढ़ने घटने का दोष उपस्थित 
होगा । 
व्याख्या--तैत्ति रीयोपनिषद्‌ में कहा गया है कि, प्रिय ही 
उसका सिर है, मोद दाहिना पंख है, प्रमोद बायाँ पंख है, 
आनन्द आत्मा है और ब्रह्म ही पुच्छ एवं प्रतिष्ठा है (तैति० 
उप० २/५) इस प्रकार पक्षी का रूपक देकर जो अंगों को 
कल्पना की गई है वह ब्रह्म का स्वरूप गत धर्म नहीं है | क्योंकि 
इस प्रकार अंग प्रत्यंग के भेद से ब्रह्म में भेद मान लेने पर 
उसमें घटने बढ़ने की आशंका होगी। इसलिए ब्रह्म के जो 
स्वाभाविक लक्षण न हों, उनको दूसरी जगह नहीं लेना 
चाहिए। 
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सूत्र १३ : इतरे त्वर्थेसामान्यात्‌ । 


भावार्थ : किन्तु दूसरे जो आनन्वादि धर्म हैं, वे ब्रह्म के 
स्वरूप का प्रतिपादन करने के लिए श्रति में कहे 
गये हैं, इसलिए अन्यत्र ब्रह्मविद्या के प्रसंग में 
उनका ग्रहण किया जा सकता है, क्योंकि उन 
सब में अर्थ की समानता है । 


व्याड्या--रूपक के लिए अवयव की कल्पना से युक्त जो 
प्रिय शिरत्व” आदि धर्म हैं उनको छोड़कर अन्य जो आनन्द 
आदि स्वरूप गत धर्म हैं उनका संग्रह प्रत्येक ब्रह्म विद्या के 
श्रसंग में किया जा सकता है क्योंकि उनमें अर्थ की समानता है 
अर्थात्‌ उन सबके द्वारा प्रतिपाद्य ब्रह्म एक ही है । 


पूत्च १४ : आध्यानाय प्रयोजनाभावात ।' 


भावार्थ : अन्य किसी प्रकार का प्रयोजन न होने के कारण 
यही मालूम होता है कि उस परमेश्वर का भली- 
भांति चिन्तन करने के लिए उसका तत्व रूपक 
हारा समझाया गया है । 


हि “याख्या--ब्रह्म के विषय में ऐसी कल्पना केवल उपासना 
उगमता के लिए की गई है, दूसरा कोई प्रयोजन नहीं है । 


हैत १५ : आत्मशब्दाच्च ।' 


मावाथ : आत्म' शब्द का प्रयोग होने के कारण भी यह 


सिद्ध हो जाता है । 


याद्या--इसके सिवा इस प्रकरण में बारम्बार सबका 


ञन्तरा अन्त में 
मा बताते हुए अन्त में विज्ञानमय (जीवात्मा) का 
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अन्तरात्मा आनन्दमय को बतलाया गया है । इससे यही सिद्ध 
होता है कि “आनन्दमय' शब्द ब्रह्म का ही वाचक है । 


सूत्र १६ : “आत्मगृहीतिरितखदुत्तरात्‌ ।' 


भावार्थ : आत्म शब्द से परमात्मा का ग्रहण बूसरो श्रुति 
को भाँति उसके बाद के वर्णन से सिद्ध होता है । 


व्याखया--ऐतरेय उपनिषद्‌ (१/१/१) में कहा गया है कि 
' पहले यह एक आत्मा ही था, उसने इच्छा की कि मैं लोकों की 
रचना करूँ | यहाँ आत्मा' शब्द ब्रह्म का ही वाचक है। 
इसी प्रकार तेत्तिरीय श्रुति में आनन्दमय आत्मा से समस्त 
जगत्‌ की उत्पत्ति का वर्णत किया गया है। अतः यही सिद्ध 
होता है कि आत्मा एवं आनन्दमय शब्द परब्रह्म के ही वाचक 
हैं जीवात्मा के नहीं । 


सत्र १७: “अन्वयादिति चेत्स्यादवधारणात्‌-। 


भावार्थ : यदि कहो कि प्रत्येक वाक्य में आत्म शब्द का 
अन्वय होने के कारण यह सिद्ध नहीं होता कि 
आनन्दमय ब्रह्म है, तो इसका उत्तर यह है कि 
निर्धारित किये जाने के कारण आनन्दमय हो 

ब्रह्म है। यह बात सिद्ध हो सकती है। 


व्याख्या--तैत्तिरीयोपनिषद्‌ की ब्रह्मवल्ली में आत्मा शब्द 
का प्रयोग कई स्थानों पर एवं कई विषयों के लिए हुआ हैं 
किन्तु इसमें आनन्दमय को जो आत्मा बताया गया है वही ब्रह्म 
का वाचक है क्योंकि इसका आत्मा किसी को नहीं बताया 
गया है । 
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सूत्र १८ : कार्याख्यानादपुवस ४ 

भावार्थ : ब्रह्म का कार्य बतलाये जाने के कारण यह पुरुष 

वह पुर्बक्त ब्रह्म नहीं हो सकता ।' 

व्याख्या--इस प्रकरण में अन्त से जिस पुरुष की उत्पत्ति 
बताई गई है तथा जिसे अन्न रस मय बताया गया है वह 
सजीव मनुष्य शरीर का वाचक है, ब्रह्म का नहीं । इस मनुष्य 
का अन्तरात्मा प्राणमय, विज्ञानमय तथा आनन्दमय बताया 
गया है वह आनन्दमय ही ब्रह्म का वाचक है। 
सत्र १६ : समान एवं चामेदात्‌ ४ 

भावार्थ : एक शाखा में भी इसी प्रकार विद्या की एकता 

सम्झनी चाहिए क्योंकि दोनों जगह उपास्य में 
कोई भेद नहीं है । 

व्याख्या-- भिन्‍न-भिन्‍न शाखा वालों ने ब्रह्म की उपासना 
का भिन्न-भिन्न प्रकार से वर्णन किया है किन्तु उनमें भी 
उपास्य एक ही परब्रह्म है । इसमें कोई भेद नहीं है उसी प्रकार 
एक शाखा में भी उस विद्या की एकता समझनी चाहिए। 
सत्र २० : 'सम्बन्धादेवमन्यत्रापि ।' 

भावार्थ : इस प्रकार उपास्य के सम्बन्ध से दुसरी जगह भी 

क्या विद्या की एकता मान लेनी चाहिए ? 

न्याख्या--वृहदा रण्यक में पहले कहा गया है कि सत्य ही 
ज्ह्म है पु । फिर इसकी एकता सूर्य मण्डल में स्थित पुरुष एवं 
जन । स्थित पुरुष के साथ की गई है जिनका रहस्यमय नाम 
हर और 'अहम्‌' बतलाया है। इस प्रकार एक ही उपास्य 
;+ ७ भिन्न-भिन्न उपासनाएँ | बताई गई हैं । तो इनमें 

चाहिए या अभेद ? यह शंका प्रकट की गई है। 
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सत्र २१: न वा विशेषात्‌ ।' 
भावार्थ : इन दोनों की एकता नहीं माननी चाहिए क्योंकि 
इन दोकों पुरुषों के रहस्यमय नाम और स्थान में 
भेद किया गया हे । 
व्याख्या--'अहर और अहम्‌' जिसका वणन पूव सृत्र में 
किया गया है उनमें नाम और स्थान का भेद होने के कारण 
इन उपासनाओं की एकता नहीं मानी जा सकती । तथा इनके 
नाम और गुण को दूसरे पुरुष में नहीं माना जा सकता । 


सत्र २२: दरश्शयति च।* 

भावाथे : श्रुति यही बात दिखलाती भी है । 

व्याख्या- जहाँ इस प्रकार स्थान और नाम भेद हो, वहाँ 
एक जगह कहे हुए गुण दूसरी जगह नहीं लिये जाते । यह बात 
श्रुति द्वारा भी दिखलाई गई है। जैसे छान्‍न्दोग्य उपनिषद्‌ 
(१/७/५) में स्पष्ट किया गया है। 


सत्र २३ : 'सम्भृतियुव्याप्त्यषि चातः। 
भावार्थ : तथा इसलिए अर्थात विद्या की एकता न होने के 
कारण ही समस्त लोकों को धारण करना तथा 
यूलोक आदि अखिल ब्रह्माण्ड को व्याप्त करके 
स्थित होना ये दोनों ब्रह्म सम्बन्धी गुण भी 

अन्यत्र नहों लेने चाहिए । 
व्याख्या-वृह॒दारण्यक उपनिषद्‌ में गार्गी और याज्ञवल्क्य 
संवाद में,अक्षर ब्रह्म के स्वरूप का वर्णन करते हुए कहा गया 
है कि 'ये लोक, सूर्य, चन्द्रमा, पृथ्वी आदि इसी के शासन में 
हैं । इसी ने इन सबको धारण कर रखा है। (३/5/६)। 
इसमें समस्त ब्रह्माण्ड में व्याप्त' और सब को धारण करने 
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वाला' इन दोनों गुणों का आँख में स्थित पुरुष तंथा सूर्यमण्डल 
में स्थित पुरुष में एकता नहीं की जा सकती क्योंकि ये दोनों 
सीमित कहे गये हैं जो सवब्वे व्यापक एवं सबको धारण करने 
वाले नहीं हो सकते । इस प्रकार जहाँ पूर्ण ब्रह्म का वर्णन नहीं 
है, उन प्रतीकों में उन गुणों का उपसंहार नहीं हो सकता । यह 
भली-भाँति समझ लेना चाहिए। 
सूत्र २४ : 'पुरुषविद्यायामिव चेतरेषामनाम्नानात्‌ ।' 
भावाथ : पुरुष विद्या में जो गुण बताये गये हैं, वेसे गुण भी 
अन्य पुरुषों के नहीं हो सकते, क्योंकि श्रुति में 
उत्तके ऐसे गुण कहीं नहीं बताये गये हैं । 
व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ में जिस अक्षर ब्रह्म का पुरुष के 
नाम से वर्णन किया गया है, उसे दिव्य अमूर्ते पुरुष कहा गया 
है तथा उसी से समस्त सुष्टि की उत्पत्ति बताई गई है । इसमें 
उस पुरुष के जो दिव्य गुण बताये गये हैं वे नेत्र एवं सूर्य मण्डल 
में स्थित पुरुषों में नहीं बताये गये हैं । 
सत्र २५: 'वेधाद्यथ भेदात्‌ ।' 
भावार्थ : बींधने आदि का वर्णन करके जो ब्रह्म को वेध 
का लक्ष्य बताया गया है, इन सबका अध्याहार 
भी अन्य विद्याओं में नहीं करना चाहिए, क्योंकि 
बहाँ प्रयोजन में भेद है । 
व्याख्या- मुण्डकोपनिषद्‌ ( २/२/३-४ ) में कहा गया 
है कि, हे सौम्य ! उपनिषद्‌ में वरणित प्रणवरूप महान्‌ अस्त्र 
धनुष को लेकर उस पर निश्चय ही उपासना द्वारा तीक्ष्ण 
किया हुआ बाण चढ़ाये । फिर भाव पूर्ण चित्त के द्वारा उस 
नाण को खींचकर उस परम अक्षर पुरुषोत्तम को ही लक्ष्य मान 
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कर बेधे ।' यहाँ ओंकार ही धनुष है, आत्मा ही बाण है और 
परब्रह्म परमेश्वर ही उसका लक्ष्य कहा गया है। वह प्रमाद 
रहित मनुष्य द्वारा ही बींधा जाने योग्य है। अतः उसे बेधकर 
बाण की तरह उस लक्ष्य में तन्‍्मय हो जाना चाहिए । यहाँ 
परमात्मा की उपासना करने का प्रकरण है जिसमें चिन्तन को 
तनन्‍्मयता का वर्णन है । इसका अन्य ब्रह्म विद्याओं में उपसंहार 
नहीं करना चाहिए । 


सत्र २६ : 'हानो तृपायनशब्दशेषत्वात्वात्कुशाच्छन्दस्तुत्युपगान- 
वत्तदुक्तम्‌ । 


भावार्थ : जहाँ केवल दुःख, शोक, पुण्य, पाप आदि के नाश 
का ही वर्णन है, ऐसी श्रुति में भी लाभ रूप 
परमधाम की प्राप्ति आदि फल का भी अध्याहार 
कर लेता चाहिए, क्‍योंकि वह वाक्य का शेष 
भाग है। यह बात कुशा, छन्‍्द, स्तुति ओर उप- 
गान की भांति समझनी चाहिए। ऐसा पृर्व 
मीसांसा में कहा गया है । 


व्याख्या-विभिन्‍न श्र तियों में विभिन्‍न कर्मों तथा पर- 
मात्म प्राप्ति का फल हर्ष-शोक का नाश, मृत्यु से छूटना, 
अविद्या का नाश, हृदय ग्रन्थि का नाश, समस्त संशयों एवं 
कर्मों का नाश, पापों से छटना आदि ब्रह्म ज्ञान का फल बत- 
लाया गया है तथा उनमें परमात्मा की प्राप्ति अथवा परम 
धाम की प्राप्ति नहीं बतलाई गई है वहाँ उपलब्धि रूप फल को 
भी मान लेना चाहिए, इसी प्रकार जहाँ परमात्म प्राप्ति का 
वर्णन है वहाँ दुःख नाश आदि को भी समझ लेना चाहिए 
क्योंकि दोनों का अन्तर्भाव एक ही है। इसको भिन्न-भिन्न 
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शाखा वालों ने कुशा, छन्‍्द, स्तुति और उपगान आदि के वर्णन 
में एक की व्याख्या को दूसरे ने अधिक स्पष्ट किया है जैसे एक 
शाखा वाले कहते हैं कि देव और असुरों के छन्‍्दों की स्तुति 
करे, इसी को दूसरी शाखा वालों ने कहा कि देव के छन्‍्द पहले 
बोलने चाहिए आदि । यह पूर्व कथन का ही वाक्य शेष है। 
इसी प्रकार पापों के नाश से ब्रह्मलोक की प्राप्ति आदि समझ 
लेनी चाहिए । 
पूत्र २७ : 'साम्पराये ततेव्याभावात्तथा ह्यन्ये । 
भावार्थ ; ज्ञानी के लिए परलोक में भोग के द्वारा पार करने 
योग्य कोई कर्मेफल शेष नहीं रहता, इस कारण 
उसके पुण्य कर्म भी यहीं समाप्त हो जाते हैं । 
क्योंकि यही बात अन्य शाखा वाले कहते हैं । 
न्याख्या--श्र्‌ ति कहती है कि पाप और पुण्य दोनों ही कर्मों 
शा फल होता है किन्तु ज्ञान प्राप्ति पर दोनों का ही क्षय हो 
गाने से वह ब्रह्मलोक को प्राप्त होता है। वृहदारण्यक उप- 
निषद्‌ (४/४/२ २) में कहा गया है कि, यह ज्ञानी निश्चय ही 
उग्य और पाप दोनों को ही पार कर जाता है।' मुण्डक उप- 
निषद्‌ (३/१/ २) में भी कहा है, 'उस समय ज्ञानी पुरुष पृण्य 
अरि पाप दोनों को हटाकर निम्मल हो सर्वोत्तम साम्यरूप पर- 
जह्म को प्राप्त कर लेता है । इससे सिद्ध होता है कि म॒त्यु के 
(55 #-३७. के सभी संचित कम नष्ट हो जाते हैं तथा मृत्यु के 
. > ब्रह्मलोक की प्राप्ति होती है । ब्रह्मलोक की प्राप्ति 


कर्मों का फल नहीं ल्कि कर्म ग 
का ही फल है। हो बल्कि कर्म क्षय से प्राप्त होती है। यह ज्ञान 


सत्र +* ४ | 
% ९८: छन्दत: उभयथाविरोधात्‌ ।' 
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सावार्थ : ज्ञानी पुरुष के संकल्प के अनुसार दोनों प्रकार 
की स्थिति होने में कोई विरोध नहीं है। इसलिए 
ब्रह्मलोक में जाने का विधान है । 
व्याख्या--छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (३/१४/१) में कहा गया हैं 
कि “यह पुरुष निश्चय ही संकल्पमय है। इस लोक में पुरुष 
जैसे संकल्प वाला होता है, वसा ही देहत्याग के परचात्‌ यहाँ 
से परलोक में जाने पर भी होता है | इससे यह सिद्ध होता है 
कि ज्ञानी पुरुष यदि यहीं मुक्त होने का संकल्प करता है तो 
वह यहीं ब्रह्म सायुज्य को प्राप्त हो जाता है परन्तु ब्रह्मलोक 
के दर्शन की इच्छा का संकल्प करता है वह देवयान मार से: 
वहाँ जाकर ही ब्रह्म को प्राप्त होता है। इस प्रकार दोनों 
प्रकार की गति में कोई विरोध नहीं है । 


सूत्र २६ : 'गतेरथंवत्वमुभयथान्यथा हि विरोध: ॥' 
भावार्थ : गति बोधक श्रति की साथंकता दोनों प्रकार से 
ब्रह्म को प्राप्ति मानने पर हो होगी क्योंकि यदि 


अन्य प्रकार से माने तो श्रुति में परस्पर विरोध 
आयेगा । 


व्याख्या--कठोपनिषद्‌ (२/३/१४-१५) में तत्काल ही ब्रह्म 
की प्राप्ति बतलाई है तथा मुण्डक उपनिषद्‌ (३/२/६) में ब्रह्म- 
लोक में जाने पर मुक्ति बताई गई है। इसलिए उक्त दोनों 
प्रकार की व्यवस्था मानना उचित है अन्यथा श्रूतियों में 
विरोध आता है। साधक के संकल्पानुसार ही उसकी गति 
होती है । 


सूत्र ३० : उपपन्नस्तल्लक्षणार्थोपलब्धेलॉकिवत्‌ 
भावार्थ : उस देववान मार्ग द्वारा ब्रह्म लोक में जाने के 
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उपयुक्त सूक्ष्म शरीरादि उपकरणों को प्राप्ति का 
कथन होने से उनके लिए ब्रह्मलोक में जाने का 
कथन युक्तिसंगत है। लोक में शझ्ली ऐसा! देखा 
जाता है । 
व्याख्या--उपनिषदों में ब्रह्मलोक में जाने के दोनों मार्गों 
का वर्णन पाया जाता है तथा संकल्प को ही उसका कारण 
बतलाया गया है इसलिए दोनों ही मार्गों का मानना ठीक है। 
लोक में भी यही देखा जाता है कि किसी स्थान विशेष पर 
पहुंचने के लिए किसी मार्ग से ही होकर जाना पड़ता है । ऐसा 
ही परलोक गमन में भी है। 
सूत्र ३१: 'अनियम: सर्वधामविरोध: शब्दानुमानाभ्याम्‌ ।' 
भावार्थ : ऐसा नियम नहीं है कि उन्हीं विद्याओं के अनुसार 
उपासना करने वाले देवयान मार्ग द्वारा जाते हैं, 
अपितु ब्रह्मलोक में जाने वाले सभी साधकों को 
गति उसी सा से होती हैं। यही बात श्रुति और 
स्मृतियों से सिद्ध होती है। इसलिए कोई विरोध 
नहों हे 
व्याख्या--विभिन्‍न श्र्‌ तियों में जहाँ-जहाँ ब्रह्मलोक में जाने 
का वर्णन है किन्तु मार्ग का वर्णन नहीं है वहाँ भी उसी देवयान 
मार्ग से ही जाना समझना चाहिए क्‍योंकि इसमें गमन किसी 
न किसी मार्ग से ही होगा | उपासना करने वाले ही इस मार्ग 
जाते हों तथा अन्य नहीं, ऐसा कोई नियम नहीं है । जो 
रमात्मा को प्राप्त हो जाते हैं वे ब्रह्मलोक में नहीं जाते । 


पत्र ३२ : 'यावदाधिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌ ।' 
भावाथ : जो अधिकार प्राप्त कारक पुरुष हैं उनकी जब 
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तक अधिकार को समाप्ति नहीं होती तब तक 
अपनी इच्छानसार स्थिति रहती है। 
व्याख्या--कुछ महापुरुष जैसे वशिष्ठ, व्यास आदि विशेष 
अधिकार प्राप्त हैं। वे लोक कल्याण के लिए स्वतन्त्रतापूवक 
कहीं भी आ-जा सकते हैं । सामान्य व्यक्तियों की भाँति उनका 
जन्म-म रण नहीं होता । वे परमेश्वर की आज्ञा से ही इस लोक 
मेंँ_रआते हैं एवं अपना कार्य करके पुनः परमात्मा में लीन हो 
जाते हैं । वे अन्य साधक एवं मुक्त पुरुषों से भिन्‍न होते हैं । 


सतन्न ३३: अक्षरधियां त्ववरोध: सामान्यतद्भावाभ्यामोपसद- 
वत्तदुक्‍्तम । 
भावार्थ : अक्षर अर्थात्‌ परमात्मा के निगुण निराकार 
विषयक लक्षणों का भी सब जगह अध्याहार 
करना उचित है, क्योंकि ब्रह्म के सभी विशेषण 
समान हैं तथा उसी के स्वरूप को लक्ष्य करने 
वले भाव हैं। अत: 'उपसत्‌' कर्म सम्बन्धी मंत्रों 
की भाँति उनका अध्याहार कर लेना उचित है, 
यह बात कही गई है। 
व्याड्या--उपनिषदों में ब्रह्म के जो-जो लक्षण बताये गये हैं 
उनको ब्रह्म के वर्णन में सभी जगह ग्रहण कर लेना चाहिए, 
क्योंकि उसके सभी लक्षण समान हैं । 
सूत्र ३४ : 'इयदामननात्‌ ॥॥ 
भावाथ : उक्त तीनों मन्‍्त्रों में एक ही ब्रह्म विद्या का वर्णन 
है क्योंकि सभी जगह इयत्ता (इतनापन ) का 
वर्णन समान है । । 
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व्याख्या- मुण्ठक उपनिषद्‌ (३/१/१-२) में दो पक्षी का 
दुष्टान्त देकर जीवात्मा और परमात्मा को मनुष्य के हृदय में 
स्थित बताया है जिनमें जीवात्मा भोक्‍ता है तथा ईश्वर दृष्टा 
मात्र है। कठोपनिषद्‌ (१/३/१) में ईश्वर को मनुष्य के हृदय में 
धूप और छाया की भाँति बतलाया है। ब्वेताश्वतर उपनिषद्‌ 
(४/६) में भी दो पक्षी का उदाहरण दिया गया है। इन तीनों 
स्थलों के वर्णन से यही सिद्ध होता है कि तीनों स्थानों पर कही 
गई विद्या एक ही है। अतः जहाँ-जहाँ परब्रह्म को हृदय में 
स्थित बताया गया है उनमें एकता समझ लेनी चाहिए । 


सृत्र ३५ : अन्तरा भूतग्रामवत्स्वात्मन: 


भावाथ : आकाशादि भूत समुदाय को भाँति वह परमात्मा 
साधक के अपने आत्मा का भी अन्‍न्तरात्मा 
(अन्तर्यामी) है । क्योंकि यही बात अन्य श्र॒ति में 

कही गई है। 
रे व्याख्या--वृहदारण्यक उपनिषद्‌ (३/५ तथा ३/४/१-२) 
में कहा गया है कि 'जो तेरा अन्तरात्मा है वही सबका अन्त- 
रात्मा है ।' यह अन्तरात्मा जीवात्मा नहीं बल्कि वही परब्रह्म 
है। जिस प्रकार समस्त भूत समुदाय में पृथ्वी का अन्तरात्मा 
ले है, जल का तेज है, तेज का वायु है, और वायु का आकाश 
है उसी प्रकार समस्त जड़ पदार्थों का अन्तरात्मा जीवात्मा है 
और जीवात्मा का भी जो अन्‍न्तरात्मा है वही सबका अन्त- 
रात्मा है, वह परब्रह्म है क्योंकि श्रति में यही बात कही गई 
हे । तारवतर उपनिषद्‌ (६/११) में भी कहा है, सब 
आ्राणियों में छिपा हुआ वह देव सर्वव्यापी है और समस्त 
प्राणियों का अन्तरात्मा है, वह सबके कर्मों का अधिष्ठाता, 
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सबका निवास स्थान, सबका साक्षी, स्वेथा विशुद्ध और गुणा- 
तीत है । इसलिए यही सिद्ध होता है कि सबका अन्तरात्मा 
वह परतब्रह्म ही है। जीवात्मा सबका अन्तरात्मा नहीं हो 
सकता । 
सूत्र ३६ : 'अन्यथाभेदानुपपत्तिरिति चेन्नोपदेशान्तरवत्‌ ।' 
भावार्थ : यदि कहो कि दूसरे प्रकार से अभेद की सिद्धि 
नहीं होगी, इसलिए उक्त प्रकरण में जीवात्मा . 
हे परमात्मा का अभेद मानना ही उचित हैं, 
तो यह ठीक नहीं है, क्‍योंकि दूसरे उपदेश की 
भाँति अभेद को सिद्धि हो जायेगी । 
व्यास्या--जिस प्रकार अन्य स्थान पर कार्य कारण भाव 
के अभिप्राय से परब्रह्मै की जड़-प्रपंच और जीवात्मा के साथ 
एकता करके उपदेश दिया गया है, उसी प्रकार प्रत्येक स्थान में 
अभेद की सिद्धि हो जाएगी। कहीं भी इनमें भेद नहीं किया 
गया है । 
सत्र ३७ : व्यतिहारों विशिषन्ति हीतरवत्‌। 
भावार्थ : परस्पर व्यत्यय करके अभेद का वर्णन है, इसलिए 
उपाधिक्ृत भेद सिद्ध नहीं होता, क्योंकि सभी 
श्रतियाँ दूसरे की भाँति विशेषण देकर वर्णन 
करती हैं । 
व्याख्या--श्रूति में कई स्थलों पर ऐसा वर्णन किया गया 
है कि, जो मैं हँ सो वह है, और जो वह है सो मैं हूँ आदि। 
इस प्रकार जीवात्मा की जो परमात्मा से एकता स्थापित कौ 
गई है वह उपासना की दृष्टि से की गई है। जहाँ उपाधिकृत 
भेद होता है वहाँ ऐसा कथन संगत नहीं होता किन्तु उपासना 
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-के लिए इस अभेंद को मान लेने से वह शीत्र ही परब्रह्म को 
उपलब्ध हो जाता है। 


सुत्र ३८ : सब हि सत्यादय: । 
भावा्े : परमात्मा और जीव का ओऔपाधिक भेद तथा 
वास्तव में अत्यन्त अभेद मानने पर वही अनुप- 
पत्ति है। क्योंकि “परमात्मा के सत्य संकल्पत्व 
आदि धर्म जीवात्मा के नहीं माने जा सकते । 
व्याख्या--परमात्मा के जो विशेष धर्म हैं वे जीवात्मा से 
संभव नहीं है। जब दोनों के धर्मों में समानता नहीं है तब 
'उनका अत्यन्त अभेद सिद्ध नहीं हो सकता | इसलिए परमात्मा 
और जीवात्मा का भेद उपाधिकृत है--यह मानना असंगत है । 


सूत्र २९ : 'कामादीतरत्र तत्र चायतनादिश्यः । 


भावार्थ : उस परब्रह्म के दूसरी जगह बताये हुए सत्यकाम- 
त्वादि धर्म जहां निविशेष स्वरूप का वर्णन है, 
वहां भी है, क्योंकि वहाँ उसके सर्वाधारत्व आदि 
धर्मों का वर्णन पाया जाता है। 


व्याख्या--उस परब्रह्म का स्वरूप जहाँ श्र्‌ ति में निविशेष 
जताया गया है वहाँ जगत्‌ को धारण करने आदि के सविशेष 
वर्मा का भी वर्णन है क्योंकि उसे नित्य, विभू, सर्वंगत, सब 
आणियों को धारण करने वाला विशेष धर्मों से युक्त भी 
या गया है हक उप० (१/१/६) इससे सिद्ध होता है कि 
“सात्मा दोनों धर्मों वाला है। इस प्रकार जीवात्मा और 


_स्मात्मा में समान धर्मता नहीं होने से उनमें सबवंथा अभेद 
'नहीं माना जा सकता । 
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सत्र ४० : आदरादलीय: ॥* 


भावारथे : यह कथन परमेश्वर के प्रति आदर का प्रदर्शक 
होने के कारण, उसमें अन्य दृष्ठा का लोप अर्थात्‌ 
निषेध नहीं है । 
व्याख्या--उस परब्रह्म को सर्वश्रेष्ठ बताने के लिए वहाँ 
आदर की दृष्टि से अन्य दृष्टा का निषेध किया गया है। 
वास्तव में नहीं है । परमेश्वर सर्वश्रेष्ठ दृष्टा है, सबश्रेष्ठ ज्ञाता 
है । उसकी अपेक्षा जीव दृष्टा होते हुए भी नहीं के बराबर है 
क्योंकि उसका दृष्टापन परमेश्वर के ही कारण है। वह सर्वथा 
स्वतन्त्र नहीं है । 


सत्र ४१: उपस्थितेध्तस्तद्वचनात्‌ ।' 


भावार्थ : उक्त वचनों से किसी प्रकार अन्य चेतन का 
निषेध प्राप्त होने पर भी इस ब्रह्म की अपेक्षा 
अन्य दृष्टा का निषेध बताने के कारण वह कथन 
आदरार्थक ही है। क्योंकि उन वाक्यों के साथ 
बार-बार अत: शब्द का प्रयोग किया गया है । 


व्याख्या- वृहदा रण्यक उपनिषद्‌ (३/७/२३) में उस पर- 
मात्मा से अन्य दृष्टा, श्रोता आदि का निषेध किया गया है 
वहाँ उस वर्णन में बार-बार अतः” शब्द का प्रयोग किया गया 
है । इसलिए यही सिद्ध होता है कि परमात्मा की अपेक्षा अन्य 
कोई दृष्टा और श्रोता नहीं है । इससे अन्य का सर्वथा निषेध 
नहीं होता बल्कि परमात्मा की सर्वश्रेष्ठता ज्ञात होती है। 
जीवात्मा भी दुष्टा है किन्तु परमात्मा उससे श्रेष्ठ है। 


सूत्र ४२ : तन्निर्धारणानियमस्तददुष्टे: पृथश्ध्यप्रतिबन्ध: 
फलम्‌। 
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भावाथे : भोगों के भोगने का निश्चित नियम नहीं है, 
क्योंकि यह बात उस प्रकरण में बार-बार “यदि! 
शब्द के प्रयोग से देखी गई है। इसके सिवा, 
इसरा कारण यह भी हे कि काम्तोपभोग से सिन्‍्न 
संकल्प वाले के लिए जन्म-मरण के बन्धन से छठ 
जाना ही फल बताया गया है। 
व्याख्या--ब्रह्मलोक में जाने वाले सभी साधकों को उस 
लोक के दिव्य भोगों का उपभोग करना पड़े, यह नियम नहीं 
है। जो ब्रह्मतोक या अन्य किसी देवलोक के भोगों को भोगने 
की इच्छा रखता है उसी को वे भोग मिलते हैं । ब्रह्म विद्या का 
अह मुख्य फल नहीं है। परमात्म प्राप्ति में ये भोग विलम्ब 
करने वाले विघ्न हैं जिनकी उपेक्षा करनी चाहिए । भोगों की 
जिनकी इच्छा नहीं है वे ही जन्म-मरण से छूटकर परब्रह्म को 
श्राप्त होते हैं । 
जूज़ ४२ : 'प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ ।' 
भावार्थ : वह कथन वरदान को भ्ञांति ही है। 


या -कठोपनिषद्‌ (२/३/१४) में कहा गया है कि 'जब 
मनुष्य की सारी कामनाएँ नष्ट ही जाती हैं तभी वह जन्म- 
मृत्यु के बच्चन से छटकर अम हो जाता है और यहीं इस 
_ थे शरीर में ही वह उस  रत्रह्म का अनुभव कर लेता है ।' 
ये मनाए ही ब्रह्म प्राप्ति में विध्त स्वरूप हैं। स्वर्ग आदि की 
गिमनाओं के त्याग की बात कहना वरदान स्वरूप है जिससे 
जह्य का साक्षात्कार होता है ।' 
पेज ४४ : लिगभयस्त्वात्तद्ध बलीयस्तदपि ।' 


भावाथ ; जन्म-मरण रूप संसार से सदा के लिए मुक्त 
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होकर उस परब्रह्म को प्राप्त हो जाना रूप फल 
बताने वाले लक्षणों की अधिकता होने के कारण 
वही फल बलवान है क्योंकि वह दूसरे फलों का 
वर्णन भी सुख्य फल का महत्व प्रकट करने के 
लिए ही है । 
व्याख्या--वेदान्त शास्त्र में जहाँ-जहाँ ब्रह्मज्ान के फल का 
वर्णन किया गया है वहाँ जन्म-मृत्यु रूप संसार से सदा के लिए 
छट कर परब्रह्म परमात्मा को प्राप्त हो जाना रूप फल का ही 
अधिकता से वर्णन मिलता है इसलिए वही प्रधान फल है, ऐसा 
मानना चाहिए । भोग की प्राप्ति का जो फल बताया गया है 
बह भी मुख्य फल की प्रधानता सिद्ध करने के लिए ही है। 
सत्र ४५: 'पुर्वेबिकल्प: प्रकरणात्स्यात्‌ क्रियाभानसवत्‌ ॥... 
भावाथ : शारीरिक और मानसिक क्रियाओं में स्वीकृत 
विकल्प की भाँति पहले कही हुईं अग्नि विद्या 
भो विकल्प से मुक्ति की हेतु हो सकती है । यह 
बात प्रकरण से सिद्ध होती है । 


व्याख्या--जिस प्रकार उपासना सम्बन्धी शारीरिक क्रिया 
की भाँति मानसिक क्रिया भी फल देने में समथ है। दोनों से 
ही समान फल मिलता है उसी प्रकार का फल अग्निहोत्र से 
भी मिलता है यह वात कठोपनिषद्‌ में यमराज ने नाचिकेता 
को बताई है यमराज ने कहा, इस अग्निहोत्र का तीन बार 
अनुष्ठान करने वाला जन्म-मृत्यु से तर जाता है और अत्यन्त 
शान्ति को प्राप्त हो जाता है ।' कठोपनिषद्‌ (१/१/१७-१८५) । 
इससे यही मानना चाहिए कि अग्नि होत्र भी मुक्ति का कारण 
है । यह शंका उठाई गई है । 
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भावा्े : अतिदेश से अर्थात्‌ विद्या के समान कर्मों को 
मुक्ति में हेतु बताया जाने के कारण धो ऊपर 
कही हुई बात सिद्ध होती है । 


व्याख्या--श्रुति में विद्या को तो मुक्ति का हेतु बताया 
ही गया है किन्तु कम को भी मुक्ति का हेतु बताया गया है । 
कठोपनिषद्‌ (१/१/१७) में कहा गया है कि, यज्ञ, दान और 
तप रूप तीनों कर्मों को निष्काम भाव से करता रहने वाला 
मनुष्य जन्म-मृत्यु से तर जाता है ।” इससे भी यही सिद्ध होता 
है कि निष्काम कम भी मुक्ति का हेतु है । गीता में भी निष्काम 
कर्म पर बल दिया गया है। यह भी शंका उठाई गई है। 
सत्र ४७ : 'विद्येव तु निर्धारणात ४ 
भावाय : किन्तु श्रुतियों द्वारा निश्चित रूप से कह दिया 
जाने के कारण केवल मात्र ब्रह्म विद्या ही मुक्ति 
में कारण है, कम नहों। 
व्याड्या--उप रोकक्‍्त दोनों शंकाओं का समाधान करते हुए 
सूत्रकार कहते हैं कि श्रुतियों के अनुसार केवल ब्रह्मविद्या ही 
मुक्ति का कारण है, कर्म नहीं | श्वेताइवतर उपनिषद्‌ (३/८) 
में कहा गया है कि, 'उस परब्रह्म परमात्मा को जानकर ही 
मनुष्य मृत्यु का उल्लंघन कर जाता है। परमपद (मोक्ष) की 
प्राप्ति के लिए दूसरा मार्ग नहीं है ।” इस प्रकार एक मात्र ब्रह्म 
ज्ञान को ही मुक्ति का मार्ग बताया है, कर्म को नहीं । कठोप- 
निषद्‌ (२/२/१२) में यमराज नाचिकेता से कहते हैं कि, अपने 
ही हृदय में स्थित परमेश्वर को जो ज्ञानी देखते हैं, उन्हीं को 
शाश्वत आनन्द प्राप्त होता है, दूसरों को नहीं।' इसलिए 
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पहले अग्नि विद्या के प्रकरण में जो मुक्ति की बात कही गई है 
वह स्वरगं-लोक की स्तुति करने के लिए गौण रूप से कही गई 
है । 
सूत्र ४८ : बशेनाच्च । 
भावायथे : श्रुति में जगह-जगह वसा वर्णन देखा जाने से शी 
यही दृढ़ होता है । 
व्याख्या-- मुण्डक उपनिषद्‌ (१/२/६-१० एवं ३/२/५-६) 
में कहा गया है कि यज्ञादि कर्मों का फल स्वर्ग लोक में जाकर 
वापस आना और ब्रह्माज्ञान का फल जन्म-मरण से छटकर पर- 
मात्मा कोप्राप्त हो जाना बताया गया है । इससे भी यही सिद्ध 
होता है कि एक मात्र ब्रह्म विद्या ही मुक्ति की हेतु है, यज्ञादि 
कर्म नहीं । 
सत्र ४९ : 'श्रत्वादिबलीयस्त्वाच्च न बाध:। 
भावार्थ : प्रकरण को अपेक्षा श्रुति प्रमाण और लक्षण 
आदि बलवान होने के कारण भी प्रकरण के 
द्वारा सिद्धान्त का बाध नहीं हो सकता। 


व्याख्या-वेद के अर्थ और भाव का निर्णय करने के लिए 
प्रकरण की अपेक्षा श्रुति का वचन और लक्षण आदि अधिक 
बलवान माने जाते हैं इसलिए सिद्धान्त में प्रकरण बाधक नहीं 
बन सकते । इसलिए सिद्धान्त रूप से यही सिद्ध होता है कि 
परमात्मा की प्राप्ति और जन्म-मरण से छटने में ब्रह्मविद्या ही 
एक मात्र साधन है, सकाम यज्ञ आदि कम नहीं । 
सूत्र ५० : अनुबन्धादिभ्य:  प्रज्ञान्तरपृथकत्ववद्‌ दृष्टश्च 

तदुक्तस्‌ । 


भावार्थ: भाव विषयक अनुबन्ध आदि के भेद से उह श्य 
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भेद से की जाने वाली दूसरी उपासनाओं के 
पार्थक्य (भेद) की भाँति इसको भी पृथकता है, 
ऐसा कथन उन-उच प्रकरणों में देखा गया है, 
तथा यह पहले न्नी बताया जा चुका है । 
व्याख्या--जिस प्रकार भिन्‍न-भिन्‍न देवताओं की उपासना 
भिन्‍न-भिन्‍न उद्देश्य से की जाती है तथा उद्देश्य के अनुसार ही 
उनका फल होता है उसी प्रकार एक ही उद्देश्य से की जाने 
वाली ब्रह्म विद्या में भी साधकों की भिन्‍न भावना होने से 
उनका फल भी भिन्‍न होता है फिर साधकों की योग्यता में 
भिन्‍नता होने से भी उसकी फल प्राप्ति में भेद हो जाता है। 
संसार बन्धन से मुक्ति तथा परमात्म प्राप्ति तो यथा समय ही 
होती है । जिनको ब्रह्मलोक में भोगों की प्राप्ति का संकल्प है 
उनको ब्रह्म का साक्षात्कार नहीं हो सकता। जो भोगों से 
सवेथा विरत है उन्हीं को परमात्मा का साक्षात्कार होता है 
अन्यथा नहीं । 


सूत्र ५१: “न सामान्यादप्युपलब्धमृत्युवस्त हि लोकापत्ति: ।' 

भावार्थ : यद्यपि सप्नी ब्रह्म विद्या समान भाव से मोक्ष में 
हेतु है तथापि बीच में होने वाले फल भेद का 
निषेध नहीं है। क्‍योंकि परब्रह्म परमेश्वर का 
साक्षात्कार हो जाने पर जिस प्रकार मृत्यु हो 
जाने पर जीवात्मा का स्थल शरीर से सम्बन्ध 
नहीं रहता उसी प्रकार उसका सृक्ष्म या कारण 
किसी भो शरीर से सम्बन्ध नहीं रहता । इसलिए 
किसी भी लोक की प्राप्ति नहीं हो सकती । 


व्यास्या--सभी ब्रह्म विद्या अन्त में मोक्ष देने वाली हे 
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 ] सबकी समानता है किन्तु किसी का ब्रह्मलोक में जाना 
और किसी का यहीं ब्रह्म को प्राप्त हो जाना इत्यादि जो फल 
भेद हैं इनका निषेध नहीं किया गया है। जिसे मृत्यु से पूव 
ब्रह्म साक्षात्कार हो जाता है तथा जिसको किसी भी प्रकार 
की वासना शेष नहीं है वह अन्य किसी लोक में न जाकर सीधा 
ही ब्रह्म को प्राप्त हो जाता है। उसका प्रारब्ध भोग समाप्त 
हो जाने पर स्थूल, सूक्ष्म और कारण शरीरों के तत्व अपने-२ 
कारण तत्वों में विलीन हो जाते हैं जिस प्रकार मृत्यु के समय 
शरीर के पाँचों तत्व, पाँचों भूतों में विलीन हो जाते हैं (मुण्डक 
उपनिषद्‌ (३/२/७) में भी यही कहा गया है । 
सूत्र ५२: परेण च शब्दस्य ताहिध्यं भूषस्त्वात्वनुबन्ध: 
भावार्थ : बाद वाले मन्त्रों से यह सिद्ध होता है तथा उससमें 
कहे हुए शब्द सप्तुदाय का उसी प्रकार का भाव 
है किन्तु अन्य साधकों के दूसरे भावों की अधि- 
कता से सूक्ष्म और कारण शरीर से सम्बन्ध 
रहता है। इस कारण वे ब्रह्मलोक में जाते हैं । 
व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (३/२/६-७-८) में ब्रह्मलोक को 
प्राप्ति एवं ब्रह्म की प्राप्ति का स्पष्टीकरण देते हुए कहा गया 
है कि जिनके अन्तःकरण में ब्रह्मलोक के महत्व का भाव है, 
वहाँ जाने के संकल्प से जिनका सूक्ष्म और कारण शरीर से 
सम्बन्ध विच्छेद नहीं हुआ, ऐसे ही साधक ब्रह्मलोक में जाते हैं 
किन्तु जिनको यहीं साक्षात्कार हो जाता है वे नहीं जाते । यह 
फल भेद होना उचित है । 

सत्र ५३: 'एक आत्मनः शरोरे भावात्‌ ।' 

भावाथ : कई एक कहते हैं कि आत्मा का शरोर होने पर 
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ही भाव होने के कारण शरोर से भिन्‍न आत्मा 
की सत्ता नहीं हे ॥ 
व्याख्या - नास्तिकों की यह मान्यता है कि जब तक शरीर 
है तभी तक इसमें चेतन आत्मा की प्रतीति होती है । शरीर के 
अभाव में आत्मा प्रत्यक्ष नहीं है। इससे सिद्ध होता है कि 
शरीर से भिन्‍न आत्मा नहीं है। अतः मृत्यु के बाद कर्मेफल का 
भोग करना एवं ब्रह्मलोक में जाना आदि बातें असंगत हैं । 


सूत्र ५४ : “व्यतिरेकस्तव्भावाभावित्वान्न तृपलब्धिवत्‌ ।* 
भावार्थ : शरीर से आत्मा भिन्‍न है, क्योंकि शरीर रहते 
हुए भी उसमें आत्मा नहीं रहता, इसलिए आत्सा 
शरीर नहीं है किन्तु ज्ञातापन को उपलब्धि के 
सदश आत्मा का शरोर से भिन्‍न होना सिद्ध 


होता है । 

व्याख्या--उपयु क्त नास्तिक मत का खंडन करते हुए सूत्र॥ 
कार कहते हैं कि शरीर को आत्मा मानना ठीक नहीं है क्योंकि 
शरार के मृत होने पर शरीर रहते हुए भी उसमें आत्मा नहीं 
रहती है। इसी प्रकार शरीर के न रहने पर भी आत्मा रहती 
है। इससे यही सिद्ध होता है कि आत्मा शरीर से भिन्‍न है जो 
शरीर से बाहर भी सूक्ष्म रूप से रहता है। उसका अभाव नहीं 
होता । यदि आत्मा नहीं होता तो एक दूसरे को जाना नहीं 
जा सकता था, क्‍योंकि जड़ में जानने की शक्ति नहीं होती । 
इससे यही मानना चाहिए कि आत्मा शरीर से भिन्‍न है| 
सेन ५५: “अंगावबद्धास्तु न शाखासु हि प्रतिवेदम ।' 


भावार्थ : यज्ञ के उद्गीय आदि अंगों से सम्बद्ध उपासनाएँ 
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जिस शाखा में कही गई हो, उसी में करने योग्य 
है, ऐसी बात नहों है। कित्तु प्रत्येक बेद की 
शाखा वाले उसका अनुष्ठान कर सकते हें । 


व्याख्या--वेदों की भिन्‍न-२ शाखाओं में भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार 
की उपासना बताई गई है उसमें हर शाखा वाले अपनी ही 
शाखा में बताई गई उपासना ही करे यह आवश्यक नहीं है । 
प्रत्येक वेद की शाखा वाले उसका अनुष्ठान कर सकते हैं । 


सत्र ५६ : 'मन्त्रादिवद्वाविरोध: 


भावार्थ : अथवा यों समझो कि मन्त्र आदि की भाँति इसमें 
कोई विरोध नहीं है । 


व्याख्या--जिस प्रकार एक शाखा में बताये हुए मन्त्र ओर 
यज्ञोपयोगी अन्य पदार्थ दूसरी शाखा वाले भी काम में ला 
सकते हैं उसी प्रकार पूर्व सूत्र में कही गई उपासनाओं में भी : 
कोई विरोध नहीं है । 


सत्र ५७ : 'भूम्त: ऋतुवज्ज्यायस्त्वं तथाहि दर्शयति ४ 


भावार्थ : अंग-उपाँग से परिपूर्ण यज्ञ को भाँति पूर्ण उपा- 
सना की श्रेष्ठता है क्योंकि वेसा हो कथन श्रृति 
दिखलाती है । 


व्याल्या--जिस प्रकार यज्ञ में सर्वाग पूर्ण अनुष्ठान ही 
श्रेष्ठ है उसी प्रकार वेश्वानर विद्या आदि में बताई हुई 
उपासना का अनुष्ठान भी पूर्ण रूप से करना ही श्रष्ठ है, 
उसके किसी एक अंग का नहीं। यह छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (५/ 
११-१७ तथा ५/१८/१) में भी बताई गई है । 
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सूत्र ५८: नाना शब्दादिभेदात्‌ 
भावा्थ : शब्द आदि का भेद होने के कारण सब विद्याएँ 
अलग-अलग हैं । 
व्याख्या--सब विद्याओं में भिन्‍न-भिन्‍न नाम एवं प्रकार हैं 
किसी अधिकारी के लिए एक प्रकार की तथा दूसरे के लिए 
दूसरे प्रकार की विद्या उपयुक्त रहती है। इसलिए सबकी 
विधि भिन्‍न-भिन्‍न है यद्यपि इनका फल एक ही ब्रह्म प्राप्ति है । 
सूत्र ५६ : “बिकल्पो5विशिष्टफलत्वात । 
भावार्थ : सब विद्याओं का एक ही फल है, फल में भेद 
नहीं है। इसलिए अलग-अलग अनुष्ठान करना 
। ही उचित है । 
व्याख्या--जब सभी विद्याओं के अनुष्ठान का एक ही फल 


क्‍ . है-बह्य साक्षात्कार, तो फिर इनको मिलाकर नहीं बल्कि 
क्‍ अलग-अलग ही अनुष्ठान करना उचित है । 


सूत्र ६० : 'काम्पास्तु यथाकामं समुच्चीयेरन्तर वा पूर्वहेत्व- 
भावात्‌ ।' 


भावाथ : सकाम उपासनाओं का अनुष्ठान तो अपनी-२ 
कामना के अनुसार समुच्चय करके किया करें 
अथवा सम्रुच्चच न करके अलग-अलग करें, 
क्योंकि इनमें पृ्वकित हेतु (फल की समानता) 
का अभाव है। 





व्याख्या--सकाम उपासनाओं में भिन्‍न-भिन्‍न उपासना का 
भिन्‍न-भिन्‍न फल होता है। इसलिए सकाम उपासक अपनी 
कामना के अनुसार जेसा आवश्यक समझे वेसी उपासना ही 


्च्य्थ्ःः डे 
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करे । जिन-जिन भोगों की कामना हो उसके अनुसार एक ही 
प्रकार की अथवा समुच्चय करके -उपासना करे। दोनों में कोई 
बाधा नहीं है । 
सत्र ६१ : अद्भ षु यथाश्रयभाव: ४ 
भावार्थ : भिन्‍त-भिन्‍न अंगों में की जाने वाली उपासनाओं 
का यथाश्रय भाव है, अर्थात्‌ जो उपासना जिस 
अंग के आश्वित है, उस अंग के अनुसार ही उस 
उपासना का भी भाव समझ लेना चाहिए।.._ 
व्याख्या-यज्ञ कर्म के अंगभूत की जाने वाली उपासनाएँ 
जिस अंग के आशल्चित हैं, उसके अनुसार ही उसकी व्यवस्था 
करनी चाहिए । इस प्रकार कर्मों के अनुसार उनका समुच्चय 
हो सकता है । 
। न ) 
सत्र ६२ : 'शिष्टेश्च । 
भावार्थ : श्रुति के शासन (विधान) से भी यही सिद्ध होता 
है। 
व्याख्या-श्र्‌ति का नियम भी यही है कि कर्मों के अंगों के 
अनुसार उपासनाओं का समुच्चय हो सकता है । 
सत्र ६३ :समाहारात्‌ । 


सावार्थ : कर्मों का समाहार बताया गया है, इसलिए उनके 
आश्चित उपासनाओं का भी समाहार (समुच्चय ) 
उचित ही है। 
व्याख्या -छान्दोग्य उपनिषद्‌ (१/५/५) में बताये गये सूत्र 
के अनुसार भी उपासना का समुच्चय सूचित होता हैं । 
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सूत्र ६४ | गुणसाधारण्यताश्रुतेश्च ।' 
भावार्थ : गुणों की साधारणता बताने वाली श्रति से भी 
यही बात सिद्ध होती है ॥ 
व्याख्या--उपासना का जो गुण ओंका र है, उसका प्रयोग 
समान भाव से दिखाया है। इसलिए भी उपासनाओं का समु- 
. च्चय होना उचित सिद्ध होता है । 


सूत्र ६५ : न वा तत्सहभावाश्रुते: ॥' 
भावार्थ : किन्तु उन-उन उपासनाभों का समुच्चय बताने 
वाली श्रुति नहीं है। इसलिए उपासनाओं का 
समुच्चय सिद्ध नहीं हो सकता । 
व्याख्या--उपयु क्‍्त चार सूत्रों में उपासना के समुच्चय की 
बात कही गई है किन्तु वास्तव में सभी उपासनाएँ भिन्‍्त- रे 
उद्देश्य से की जाती हैं इसलिए इनका समुच्चय नहीं हो सकता | 
इन्हें अलग-अलग ही करनी चाहिए । 


सत्र ६६ । 'दशनाच्च ।* 
प्ावार्थ : श्रुति में उपासनाओं का सम्राहार न करना 
दिखाया गया है। इसलिए भी उनका समाहार 
सिद्ध नहीं हो सकता । 
व्याख्या-श्रुति से यही सिद्ध होता है कि उपासनाओं का 
कर्म के साथ समुच्चय नहीं होता है क्योंकि उपासनाएँ कर्म के 
अधीन नहीं हैं, स्वतन्त्र हैं। इसलिए उनका अलग ही अनष्ठान 
करना चाहिए । 


।॥ तीसरा पाद सम्पूर्ण ॥ 


तोसरा श्रध्याय 
चौथा पाद 


सत्र १ : 'पुरुषार्थोइतश्शब्दादिति बादरायण: 


भावार्थ : परब्रह्म प्राप्ति हेतु पुरुषाथ की सिद्धि इससे 
अर्थात्‌ ब्रह्मन्षान से होती है क्योंकि शब्द (श्रुति 
वचन ) से यही सिद्ध होता है। यह बादरायण 
कहते हैं । 
व्याख्या--महर्षि वेदव्यास अपना मत बतलाते हैं कि श्र्‌ति 
वचनों से यही सिद्ध होता है कि परमात्मा की प्राप्ति रूप 
पुरुषार्थ की सिद्धि ब्रह्मज्ञान से ही होती है जैसा कि छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ (७/१/३), मुण्डक उपनिषद्‌ (३/२/८) तैत्तिरीय 
उपनिषद्‌ (२/१) तथा ब्वेताइवतर उपनिषद्‌ (५/१३) में कहा 
गया है । 
सूत्र २: 'शेषत्वात्पुरुषार्थवादों यथान्येष्चिति जैमिनि: ॥' 
भावार्थ : कर्म का अंग होने के कारण ब्रह्मविद्या को पुरु- 
षार्थ का हेतु बताना अर्थवाद मात्र है, जिस प्रकार 
यज्ञ के दूसरे अंगों में फल श्रुति अथंवाद मानी 
जाती है। यह आचाय॑े ज॑मिनि कहते हैं । 
व्याख्या- आचाय॑ जैमिनि यह मानते हैं कि आत्मा का ज्ञान 





( २४६ ) 
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कराने वाली विद्या भी कम का अंग है इसलिए उसे पुरुषार्थ 
का साधन बताना उसको प्रशंसा करना है। पुरुषार्थ का 
साधन तो वास्तव में कर्म ही है जिस प्रकार कर्म के दूसरे अंगों 
की फल श्र्‌ ति उनकी प्रशंसा मात्र समझी जाती है, वसे ही इसे 
भी समझना चाहिए। 


सूत्र ३: आचारदशनात ;' 
भावार्थ : श्रेष्ठ पुरुषों का आचार देखने से भी यही सिद्ध 
होता है कि विद्या कर्मों का अंग है । 
व्याख्या--श्र्‌ तियों में उल्लेख है कि राजा जनक, राजा 
अश्वपति, महर्षि उद्दालक, याज्ञवल्क्य आदि ब्रह्मवादी भी 
यज्ञ एवं गृहस्थ कर्म करने वाले थे । इससे यही सिद्ध होता है कि 
ब्रह्मविद्या कम का ही अंग है और वह पुरुषार्थ का साधन है। 
सूत्र ४: तच्छ तेः ४ 
भावार्थ : तद्विषयक श्रुति से भी यही बात सिद्ध होती है। 
व्याख्या-- छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (१/१/१०) में कहा गया है 
कि जो कर्म विद्या, श्रद्धा और योग से युक्त होकर किया 
जाता है, वही प्रवलतर होता है।' इस प्रकार श्रृति में विद्या 
की कर्म का अंग बतलाया है। इसलिए भी यही सिद्ध होता है 
कि केवल ज्ञान पुरुषार्थ का हेतु नहीं है । 
सूत्र ५: समन्वारम्भणात ।' 


भावार्थ : विद्या और कम दोनों जीव! त्मा के साथ जाते है, 


यह कथन होने के कारण भी यही बात सिद्ध 
होती है । 


व्याख्या--मृत्यु के बाद जीवात्मा के साथ प्राण, अन्त: 
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करण और इन्द्रियों के साथ विद्या और कम भी जाते हैं ज॑ंसा 
कि वृह० उप० (४/४/२) में कहा गया है | इससे सिद्ध होता 
है कि विद्या कर्म का ही अंग है । 
सत्र ६: 'तद्गबतो विधानात्‌ ।' 
भावार्थ : आत्मज्ञान युक्त अधिकारी के लिए कर्मों का 
विधान होने के कारण भी यही सिद्ध होता है । 
व्याख्या-छान्दोग्य उपनिषद्‌ (८/१५/१) में कहा गया है 
कि जो शास्त्रोक्त विधि से आचरण करता है वह भी ब्रह्मलोक 
को प्राप्त होता है।' इस तरह विद्या पूर्वक कम करने के 
विधान से यह बात सिद्ध होती है कि विद्या कर्म का अंग है । 
सूत्र ७ : “नियमाच्च । 
भावार्थ : श्रुति में नियमित किया जाने के कारण भी कर्म 
अवश्य कतंव्य है। अतः विद्या कर्म का अंग है,. 
यह सिद्ध होता है। 
व्याख्या--ईशावास्य उपनिषद्‌ (२) में कहा गया है कि 
“इस जगत में शास्त्र नियत कर्मों को करते हुए ही सो वर्ष तक 
जीने की इच्छा करती चाहिए। इस प्रकार किये जाने वाले 
कर्म तुझ मनुष्य में लिप्त नहीं होंगे। इससे अन्य कोई मार्ग 
नहीं है। इस प्रकार आजीवन कर्मानुष्ठान का नियम होने से 
यही सिद्ध होता है कि केवल ज्ञान पुरुषा्थ का हेतु नहीं है । 
सत्र 5 : अधिकोपदेशात्तु बादरायणस्थेवं तहशनात्‌ ४ 
भावाथे : किन्तु श्रुति में कर्मो छी अपेक्षा अधिक ब्रह्मविद्या 


के महात्म्य का कथन होने के कारण व्यास जी 
का मत जैसा प्रथम स॒त् में कहा गया था वसा 








। | 
| 
| 
। 
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ही है। क्योंकि श्रुति में विद्या की अधिकता वेसी 
दिखलाई गई है । 


व्याख्या- आचार्य जेमिनि ने विद्या को कर्म का अंग 
बताया है किन्तु बादरायण इसका खण्डन करते हुए कहते हैं 
कि शरीर स्थिति के लिए तथा लोक संग्रह के लिए किये गए 
कर्मों से कोई हानि' नहीं है किन्तु परमात्म प्राप्ति रूप पुरुषार्थ 
का कारण तो ज्ञान ही है। अकेले कम एवं कर्म तथा ज्ञान का 
समुच्चय कारण नहीं है । मुण्डक उपनिषद्‌ (१/२/१०) में कहा 
है, इष्ट और पूर्व कर्मों को ही श्रष्ठ मानने वाले मूर्ख लोग 
'उससे भिन्‍नवास्तविक श्रेयको नहीं जानते । वे शुभ कर्मों के फल 
स्वरूप स्व्गंलोक के उच्चतम स्थान में वहाँ के भोगों का अनु- 
भव करके इस मनुष्य लोक में या इससे भी अत्यन्त नीचे के 


लोक में गिरते हैं।' मुण्डक उपनिषद्‌ (२/२/८5) में कहा है, 


“कार्य-कारण रूप उस ब्रह्म को जान लेने पर मनुष्य के हृदय 
की चिज्जड़-ग्रन्थि का भेदन॑ हो जाता है, सब संशय नष्ट हो 
जाते हैं और समस्त कर्मों का क्षय हो जाता है।” इस प्रकार 
श्र्‌तियों में सब जगह कर्मों की अपेक्षा ब्रह्मज्ञान का ही महत्व 
बताया गया है। इसलिए ब्रह्म विद्या कर्मो का अंग है। 
सूत्र € : तुल्यं तु दर्शनम्‌ ।' 

भावाथथ : आचार का दर्शन तो समान है अत: उससे विद्या 

कर्म का अंग है यह नहीं सिद्ध होता । 


व्याख्या-आचार का दशन तो दोनों प्रकार से कहा गया 
है। ज्ञानी ज्ञान प्राप्त करके भी कम में प्रवत्त रह सकता है जसे 
जनक आदि तथा संन्यासी कर्म का त्याग भी कर सकता है। 
जिनको ज्ञान प्राप्त हो गया है उनको न तो कर्म करने से कोई 
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प्रयोजन है न उनके त्याग से ही, ऐसा गीता में भी (३/१७) में 
कहा गया है | इससे यही सिद्ध होता है कि परम पुरुषार्थ का 
हेतु केवल ब्रह्मज्ञान ही है और वह कम का अंग नहीं है । 
सूत्र १० : असावंत्रिकी ।' 
भावार्थ : वह श्रुति सर्वत्र सम्बन्ध रखने वाली नहीं है-- 
एक देशीय है। : ४  #छ 
व्याख्या- विद्या को कर्म का अंग मानने में छान्‍्दोग्य उप- 
निषद्‌ (१/१/१०) का जो प्रमाण दिया है यदेब विद्यया 
करोति' इत्यादि जो सब विद्याओं से सम्बन्धित नहीं है, बल्कि 
एक देशीय है । उसका सम्बन्ध केवल उद्गीथ विद्या से ही है 
जिसे वह कर्मों का अंग बताती है। अन्य समस्त बिल्लाओं से 
उसका कोई सम्बन्ध नहीं है। अतः: यह सिद्ध नहीं होता कि 
विद्या मात्र कम का अंग है। 
सत्र ११: 'बिभाग: शतवत्‌ । 
भावार्थ : एक सो मुद्रा के विभाग को भाँति इस श्रुति सें 
कहा हुआ विद्या कर्म का विभाग अधिकारो भेद 
से समझना चाहिए। 


व्याख्या--जिस प्रकार सौ रुपये का वितरण करने पर 
अधिकारी भेद के अनुसार सबको भिन्‍न-भिन्‍न संख्या में 
मुद्राएँ मिलती हैं उसी प्रकार ब्रह्मज्ञानी के कर्म तो यहीं नष्ट 
हो जाते हैं। उसके साथ कर्म नहीं जाते किन्तु जो सांसारिक 
मनुष्य हैं या साधन भ्रष्ट हैं, उनके साथ विद्या और कम दोनों 
ही संस्कार जाते हैं। यहाँ विद्या का अर्थ परमात्मा का अप- 
रोक्ष ज्ञान नहीं बल्कि श्रवण मनन आदि का अभ्यास है 
इससे भी यही सिद्ध होता है कि विद्या कर्म का अंग नहीं है। 
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सूत्र १२: अव्ययनम्तादाबत: ॥* 
भावायथे : जिसने विद्या का केवल अध्ययन मात्र किया हे, 
अनुष्ठान नहीं, ऐसे विद्वान के विषय में यह 
कथन है । 
व्याख्या--छठे सूत्र में जो आचरण सम्बन्धी बात कही गई 
है वह गुरुकुल में अध्ययन करके निकलने वाले ब्रह्मचारी के 
लिए है जिसने विद्या का अध्ययन मात्र किया है, उसका अनु- 
ष्ठान नहीं किया । ऐसे विद्वानों के लिए जो कर्म का विधान 
किया गया है वह अन्त:ःकरण की शुद्धि के लिए है जो स्वंथा 
उचित है। किन्तु इससे यह सिद्ध नहीं होता कि विद्या कर्मो का 
अंग है। 
सूत्र १३ : 'नाविशेषात्‌ ॥ 
भावार्थ : वह श्रुति विशेष रूप से विद्वान के लिए नहीं कही 
गई है, इसलिए ज्ञान के साथ उसका सम्तच्चय 
नहीं है । 
व्याख्या--सूत्र ७ में जो त्याग पूर्वक आजीवन कर्म करने 
के लिए ईशावास्योपनिषद्‌ (२) के अनुसार कहा गया है वह 
सभी साधकों के लिए समान रूप से है, ज्ञानी के लिए विशेष 
रूप से नहीं है। इसलिए इससे यह सिद्ध नहीं होता कि ब्रह्म- 
विद्या कर्मो का अंग है । 
सूत्र १४ 'स्तुतयेड्नुमतिर्वा ।! 


भावार्थ : अथवा यों समझो कि विद्या की स्तुति के लिए 
सम्प्ति मात्र है । 


व्याद्या-यदि इस श्रुति को समान भाव से ज्ञानी के लिए 
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ही माना जाय तो इसका यह भाव समझना चाहिए किज्ञानी 
लोक कल्याण हेतु आजीवन कर्म करता रहे तो भी ज्ञानी होने 
से उसमें कम लिप्त नहीं होते। वह कम की सम्मति मात्र देती 
है, वाध्य नहीं करती। इसलिए यह श्रुति विद्या को कर्मों का 
अंग बताने के लिए नहीं है । 
सूत्र १५: 'कामकारेण चके ।' 
भावार्थ : इसके सिवा कई एक विद्वान स्वेच्छापूर्वक कर्मों 
का त्याग कर देते हैं। इसलिए भी विद्या कर्मों 
का अंग नहों है । 
व्याख्या--ईशावास्य उपनिषद्‌ (२) में जो कहा गया है 
कि आजीवन कर्म का त्याग नहीं करना चाहिए । यदि इसे 
ज्ञानियों के लिए भी मान लिया जाय तो वृहृदारण्यक उपनिषद्‌ 
(४/४/२२) के अनुसार कई ज्ञानियों का स्वेच्छापूवक गृहस्थ- 
आश्रय एवं कर्मों का त्याग बतलाया गया है, इसमें विरोध 
आता है । इसलिए यही मानना उचित है कि ज्ञानी आजीवन 
कर्म करता रहे अथवा उसका त्याग कर दे, यह उसकी स्वत- 
नत्रता है। इससे भी यह सिद्ध नहीं होता कि विद्या कर्मो का 
अंग है । 
सुत्न १६: 'उपसर्द च ।' 
भावाथ : इसके सिवा ब्रह्म विद्या से कर्मों का सवंथा नाश 
हो जाना कहा है। इससे भी पुर्वोक्त बात सिद्ध 
होती है । । 
व्याख्या--गीता (४/३७ ), तथा मुण्डक उपनिषद्‌ (२/२/८) 
में कहा गया है कि परमात्मा का ज्ञान हो जाने पर समस्त 
कर्म नष्ट हो जाते हैं । इस प्रकार ज्ञान का फल कर्मो का नाश 
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होना बताया गया है इसलिए ब्रह्मविद्या को कम का अंग नहीं 
माना जा सकता ठथा यह भी नहीं कहा जा सकता कि ब्रह्म 
विद्या से परमात्मा की प्राप्ति नहीं होती । 
सूत्र १७: 'ऊध्वरेतस्सु च शब्दे हि । 
भावार्थ : जिनमें बीयं को सुरक्षित रखने का विधान है ऐसे 
तीन आशभ्रमों में भी ब्रह्मविद्या का अधिकार हे । 
क्योंकि वेद में ऐसा कहा है। इसलिए ब्रह्मविद्या 
कर्मों का अंग नहीं है । 
व्या्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (१/२/११) के अनुसार वान- 
प्रस्थ, गृहस्थ, ब्रह्मचा री, संन्यासी जो तप और श्रद्धा का सेवन 
करते हैं वे अविनाशी पद को प्राप्त होते हैं। इसके अनुसार 
गृहस्थ के अलावा तीनों आश्रमों में भी ब्रह्मविद्या के अनुष्ठान 
का अधिकार है। प्रश्नोपनिषद्‌ (१/१०) में भी ऐसा ही वर्णन 
मिलता है | इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्मविद्या कर्मों का अंग 
नहीं है क्योंकि संन्‍्यासी के लिए वदिक यज्ञादि कर्मो का विधान 
नहीं है और डनका ब्रह्मविद्या में अधिकार है। यदि ब्रह्मविद्या 
को कर्मों का अंग मान लिया जाय तो संन्‍्यासी के द्वारा उसका 
अनुष्ठान कंसे संभव है । 


सूत्र १८: परामर्श जमिनिरचोदना चापवदति हि ॥ 


भावार्थ : आचाये जमिनि उक्त श्रुति में संन्यास-आश्रम 
का अनुवाद मात्र मानते हैं, विधि नहीं । क्योंकि 
उसमें विधि सूचक क्रिया पद का प्रयोग नहीं है । 
इसके सिवा श्रुति संन्यास का अपवाद (निषेध) 
करती है । 
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व्याख्या--आचार्य जेमिनि का कथन है कि संन्यास आश्रम 
पालने करने योग्य नहीं है। गृहस्थाश्रम में रहकर कर्मानुष्ठान 
करते हुए ही मनुष्य का परम पुरुषा् सिद्ध हो सकता है। 
पूर्वोक्‍्त श्रुति (मुण्डक उपनिषद्‌ १/२/११) में एक शब्द आया 
है 'भेक्ष्यचर्याम्‌ चरन्त' (भिक्षा के लिए विचरने वाले) तथा 
'अरण्ये शान्ता:' (वन में रहने वाले शान्त स्वभाव वाले) से 
संन्यास का अनुवाद मात्र ही हुआ है। स्पष्ट रूप से संन्यास 
का उल्लेख नहीं हुआ है । इसके सिवा तै० सं० (१/५/२/१) में 
कहा गया है कि, 'जो अग्निहोत्र का त्याग करता है, वह देवों 
के वीरों को मारने वाला है।' इनसे यही सिद्ध होता है कि 
संन्यास आश्रम आचरण में लाने योग्य नहीं है। इसलिए 
संन्यासी का ब्रह्मविद्या में अधिकार बताकर यह कहना कि 
“विद्या कर्म का अंग नहीं है! ठीक नहीं है । 


सत्र १६ : अनुष्ठेयं बादरायण: साम्यश्षुते: ।' 


भावार्थ : व्यासदेव कहते हैं कि गृहस्थ की भाँति अन्य 
आश्रमों के धर्मों का अनुष्ठान भी कतेंव्य है । 
क्योंकि भ्ृति में समस्त आश्षमों की और उनके 
धर्मों की कतंव्यता का समान रूप से प्रतिपादन 
किया गया है। 


व्याख्या--जैमिनि के उक्त कथन का खण्डन करते हुए 
व्यास जी कहते हैं कि उक्त श्रति में चारों आश्रमों का अनुवाद 
है तथा चारों आश्रमों में विभिन्‍न धर्मों का अनुष्ठान करना 
चाहिए । गृहस्थ और वानप्रस्थ में अग्निहोत्र का त्याग नहीं 
करना चाहिए किन्तु विरक्‍त के लिए तत्काल संन्यास लेने का 
विधान श्र्‌ ति में स्पष्ट देखा जाता है। अतः संन्‍्यासी का भी 











न मानना ही ठीक है। 
सुत्र २० : विधिरवा धारणवत्‌ ।' 


भावार्थ : अथवा उक्त मन्त्र में अन्य आश्रषमों की विधि हो 
माननी चाहिए, अन॒वाद नहीं, जसे समिधा 
धारण सम्बन्धी वाक्य में 'ऊपर धारण' की क्रिया 
को अनुवाद न मानकर विधि ही माना गया है। 


व्याख्या--कर्म त्याग का निषेध करने वाली जो श्र्‌ ति है, 
वह कर्मासक्त मनुष्यों के लिए ही है, विरकक्‍्त के लिए नहीं है । 
संन्यास आश्रमों के क्रम से तथा वेराग्य होने पर किसी भी 
आश्रम से लिया जा सकता है। यह विधि मात्र है । अत: यह 
सिद्ध होता है कि कर्मों के बिना केवल ज्ञान से ही ब्रह्म प्राप्ति. | 
के परम पुरुषार्थ की सिद्धि होती है । क्‍ 
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ब्रह्मविद्या में अधिकार होने के कारण विद्या को कर्म का अंग 
क्‍ 


सत्र २१: सतुतिमात्रम्ुपादानादिति चेन्तापुर्वेत्वात्‌ ।' 


भावाथ : यदि कहो उदगीथ आदि उधासनाओं में जो 
उनको सहिसा। के सूचक वचन हैं, उनमें कर्मों के 
अंगभत उद्गीथ आदि को लेकर बसा वर्णन 
किया गया है, इसलिए वह सब केवल उनकी 
स्तुति मात्र है, तो ऐसी बात नहीं है, क्योंकि वे 
उपासनाएँ ओर उत्तके रसतम्तत्व आदि गुण 

अपुव हैं । 
व्या्या--छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (१/१/३) में जो उद्गीथ के 
विषय में वर्णन है वह केवल स्तुति मात्र है इसी प्रकार सभी 
कर्माज्ध भूत उपासनाओं में जिन-जिन विशेष गुणों का वर्णन... 
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है वह सब उस-उस अंग की स्तुति मात्र है । इसलिए विद्या को 
कर्म का अंग मानना ठीक नहीं है । 


सत्र २२: 'झाव शब्दाच्च । 


भावार्थ : इसके सिवा उस प्रकरण में इस प्रकार उपासना 
करनी चाहिए इत्यादि विधि वाचक शब्दों का 
स्पष्ट प्रयोग होने के कारण भी यही बात सिद्ध 
होती है । 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ में जो उद्गीथ की उपासना, 
साम की उपासना करने का जो वर्णन है वह विधि के लिए ही 
है तथा उनका अपूर्व फल भी बतलाया गया है। इसलिए यह 
सिद्ध होता है कि यह उपासना के विधान के लिए ही है। इस- 
लिए यह कम का अंग नहीं है । 


सत्र २३ : पारिपल्वार्था इति चेन्‍न विशेषितत्वात्‌ ४ 


भावार्थ : यदि कहो उपनिषदों में वणित आख्यायिकाएँ 
पारिप्लव नामक कर्म के लिए है तो यह ठोक 
नहीं है क्योंकि पारिप्लव कर्म में कुछ ही आड्या- 
यिकाओं को विशेष रुप से ग्रहण किया गया है । 


व्याख्या--उपनिषदों में जो यम और नाचिकेता, देवता 
और यक्ष, मैत्रेीयी और याज्ञवल्क्य आदि की कथाएं आती हैं 
किन्तु ये सभी कथाएँ पारिप्लव कर्म के लिए नहीं हैं। इनमें से 
विशेष आख्यानों को ही सुनने योग्य कहा गया है । उपनिषदों 
में कही गई सभी कथाएँ इसमें नहीं आतीं, अतः वे कर्म की 
अंगभूत नहीं है। ये ब्रह्मविद्या को भली-भाँति समझाने के लिए 


ही है। 
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सूत्र २४ : तथा चेकवाक्यतोपबन्धात्‌ (' 


भावाथ : इस प्रकार उन आख्यायिकाओं को परिप्लस्वा- 
थेक न सानकर विद्या का ही अंग मानना 
चाहिए, क्योंकि उन उपाझुयानों की बहाँ कही 
हुई विद्याओं के साथ एक वाक्यता देखी जाती 
है। 
व्याख्या--श्रुतियों में जो आख्यायिकाएँ दी गई हैं वे उनमें 
कही हुई विद्याओं का ही अंग है । विद्याओं में रुचि उत्पन्न 
करने तथा परनत्रह्म के स्वरूप का तत्व सरलता से समझाने के 
लिए ही इन कथाओं का उपयोग किया गया है | इसलिए ये 
कर्म का अंग न होकर ब्रह्मविद्या का ही अंग है । यही मानना 
उचित है । 


सूत्र २५: अतएव चाग्नीन्धनाइनपेक्षा ॥' 


भावार्थ : तथा इसलिए इस ब्रह्मविद्या रूप यज्ञ में अग्नि, 
समिधा, घ॒ृत आदि पदार्थों की आवश्यकता नहीं 

है । 
व्याख्या - यह ब्रह्मविद्या कर्मों का अंग नहीं है । इसलिए 
इसको फल प्राप्ति में जो यज्ञ किया जाता है उसमें ब्रह्म चितन 
ही प्रधान है । अन्य यज्ञ की भाँति इसमें समिधा, अग्नि तथा 
घृत आदि की आवश्यकता नहीं है। गीता (४/२४) में भी 
कहा है, उस ब्रह्म चिन्तन रूप यज्ञ में भिन्‍न-भिन्‍न उपकरण 
और सामग्री आवश्यक नहीं होती, किन्तु इसमें तो स्रुवा भी 
ब्रह्म है, हवि भी ब्रह्म है, और ब्रह्म रूप अग्नि में और ब्रह्म रूप 
होता द्वारा ब्रह्म रूप हवन क्रिया की जाती है, उस ब्रह्म चितन 
रूप कर्म में समाहित हुए साधना द्वारा जो प्राप्त किया जाने 
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वाला फल है, वह भी ब्रह्म ही है ।” इसलिए ब्रह्मविद्या सर्वथा 
स्वतन्त्र है। यह कर्मो का अंग नहीं हो सकती । 


सूत्र २६: सबपिक्षा च यज्ञादिश्वुतेरश्ववत्‌ ।' 


भावाथ : इसके सिवा विद्या की उत्पत्ति के लिए समस्त 
वर्णाश्रमोचित कर्मों की आवश्यकता है, क्‍योंकि 
यज्ञादि कर्मों को ब्रह्मविद्या में हेतु बताने वाली 
श्रुति है जसे घोड़ा योग्यतानुसार सवारी के काम 
में ही लिया जाता है, प्रासाद पर चढ़ने के काम 
में नहीं । उसी प्रकार कर्म विद्या की उत्पत्ति के 
लिए अपेक्षित है, मोक्ष के लिए नहीं । 


व्याख्या -- इस सूत्र में यह स्पष्ट किया गया है कि ब्रह्माज्ञान 
प्राप्ति के लिए यज्ञादि कर्म अत्यन्त आवश्यक हैं किन्तु पर- 
मात्मा की प्राप्ति, परब्रह्म के साक्षात्कार में उनकी अपेक्षा 
नहीं है । इसकी सिद्धि ब्रह्मविद्या से ही होती है । इसके लिए 
अब्व का दुृष्टांत दिया गया है कि अश्व पर चढ़कर प्रासाद तक 
जाया जा सकता है, उस पर चढ़ा नहीं जा सकता । उसी 
प्रकार सभी आशआ्रमों में शास्त्र विहित कर्म अवश्य करने 
चाहिए। ये कम ब्रह्मविद्या की प्राप्ति में सहायक हो सकते हैं 
किन्तु इनसे ब्रह्म का साक्षात्कार नहीं होता । 


सत्र २७ : 'शमदमायुपेत: स्यात्तथापि तु॒ तद्विधेस्तदड्भतया 
तेषामवश्यानष्ठेयत्वात्‌ ।' 

भावार्थ : अन्य कर्म आवश्यक न होने पर भी साधक को 

शम, दम, तितिक्षा आदि गुणों से सम्पन्त होता 

चाहिए, क्‍योंकि उस ब्रह्मविद्या के अंग रूप से 








र ब्रह्मसूत्र : वेदान्त दर्शन 


उन शमदसादि का विधान होने के कारण उनका 
अनुष्ठान अवश्य कतेव्य है । 
व्याख्या - ऊपर जैसा बताया गया है कि सभी आश्रमों में 
यज्ञादि कर्म आवश्यक नहीं हैं किन्तु परमात्मा को तत्व से 
जानने की इच्छा रखने वाले हर आश्रम के साधक के लिए 
शम, (अन्त:करण का संयम), दम (इंद्रियों का संयम), 
उपरति, तितिक्षा, तथा ध्यानाभ्यास तो आवश्यक ही है । 
इनका ब्रह्मविद्या के अंग रूप से विधान है। इनका अनुष्ठान 
तो अवद्य कतेव्य है जो सभी आश्रम के साधकों के लिए है । 
इनके बिना ब्रह्म साक्षात्कार नहीं होता । 
सूत्र २८ : 'सर्वान्नानुसमतिश्च प्राणात्यये तहशनात्‌ ॥' 
भावाये : सब प्रकार के अन्न को झ्ृक्षण करने की अनमति 
तो अन्त बिना प्राण न रहने की संभावना होने 
पर ही है, सदा नहीं, क्‍योंकि श्रुति में बसा हो 
आचार देखा जाता है । 
व्याख्या - छान्‍दोग्य उपनिषद्‌ (१/१०/१-७) में एक कथन 
है जिससे यह सिद्ध होता है कि जिस समय अन्त के बिना 
मनुष्य जीवन धारण करने में असमर्थ हो जाय तथा प्राण 
बचने की संभावना ही न रहे ऐसी परिस्थिति में ही अपवित्र 
या उच्छिष्ठ अन्न भ्रक्षण करने की शास्त्र में अनुमति है । 
नाधारण अवस्था में उसे आचार एवं आहार की पवित्रता के 
उलण सम्बन्धी नियम का पालन करना चाहिए । छान्दोग्य 
*क++- (४५/२/ १) तथा वृह० उप० (६/१/१४) में जो कहा 
| है कि 'प्राण विद्या के रहस्य को जानने वाले के लिए 
कोई अन्न अभक्ष्य नहीं होता ।” इसी का स्पष्टीकरण ऊपर 


दिया गया है । 
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सूत्र २६ : 'अबाधाच्च । 


भावार्थ : अन्य श्रुति का बाध नहों होना चाहिए, इस 
कारण से भी यही सिद्ध होता हे कि आपात्काल 
के सिवा अन्य परिस्थिति में आचार का त्थाग 
नहीं करना चाहिए। 


व्याख्या - छान्‍दोग्य उपनिषद्‌ (७/२६/२) में कहा है कि 
आहार की शुद्धि से अन्तःकरण की शुद्धि होती है ।' इस 
प्रकार श्र ति में भक्ष्याभक्ष्य की ओर विशेष ध्यान दिया गया 
है । इस कारण से आपत्ति काल के सिवा, साधारण अवस्था में 
आचार का त्याग नहीं करना चाहिए । 


सूत्र ३० : अपि च स्मयेते ॥ 


भावार्थ : इसके सिवा स्मृति भो इसी बात का समर्थन 
करती है। 


व्याख्या-मनुस्मृति (१०/१०४) में कहा गया है, “जो 
मनुष्य प्राण संकट में पड़ने पर जहाँ कहीं से भी अन्न लेकर खा 
लेता है वह उसी प्रकार पाप से लिप्त नहीं होता जेसे कीचड़ 
से आकाश । इस प्रकार स्मृति-वचन से भी यही सिद्ध होता है 
कि प्राण संक्रट में पड़ने की परिस्थिति उत्पन्न हुए बिना 
आहार शुद्धि सम्बन्धी सदाचार का परित्याग नहीं करना 
चाहिए । 


सुत्र ३१: 'शब्दश्चातो$कामकारे ।' 


भावाथ : इच्छानुतार अभक्ष्य भोजन के निषंध में श्रुति 
प्रमाण भी है। इसलिए प्राण संकट की स्थिति 
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आये बिना निषिद्ध अन्न जल का ग्रहण नहीं 
करना चाहिए । 
व्याख्या - छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (५/१०/६) में कहा गया है 
सुवर्ण चुराने वाला, शराबी, गुरुपत्नि गामी तथा ब्रह्म-हत्यारा 
ये चारों पतित होते हैं ।! और पाँचवाँ उनके साथ संसर्ग रखने 
वाला भी पतित होता है । इसमें सुरा को अभक्ष्य बताया गया 
है । इस प्रकार अभक्ष्य का श्र्‌ ति में निषेध किया गया है । जब 
तक प्राणों पर संकट न आ जाय तब तक ज्ञानी को भी अभक्ष्य 
का भक्षण नहीं करना चाहिए। 


सूत्र ३२ : 'विहितत्वाच्चाश्रमकर्मा पि (! 


भावाय : तथा शास्त्र विहित होने के कारणआश्रम सम्बन्धी 
कर्मों का भो अनुष्ठान करना चाहिए । 


_ व्याख्या- इस सूत्र में यह स्पष्ट किया गया है कि ज्ञानी 
को कौन से कर्म करने चाहिए ? वृहदारण्यक उपनिषद्‌ (४/ 
४/२२) में कहा गया है कि ज्ञानी को शरीर स्थित्ति के लिए 
उपयोगी भोजनादि कर्म तथा ब्रह्म विद्योपयोगी शम, दमादि 
कम लोक संग्रह के लिए कतंव्य है। उसी प्रकार जिस आश्रम 
में वह रहता हो, उस आश्रम के कर्म भी उसके लिए विहित 
हैं। इसलिए इनका अनुष्ठान अवश्य करना चाहिए । गीता 
(३/२५) में भी कहा गया है कि “से अज्ञानी मनुष्य कर्मों में 
आसकत होकर उनका अनुष्ठान करता है बसे ही ज्ञानी भी 
लोक संग्रह के लिए बिना आसकक्‍्ति के उनका अनुष्ठान करे । 
सूत्र ३३ : 'सहकारित्वेन च ।' 

भावार्थ : साधन में सहायक होने के कारण भी उनका 

अनष्ठान लोक संग्रह के लिए करना चाहिए । 
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व्याख्या--जिस प्रकार शम, दम, तितिक्षा आदि कम 
प्रमात्मा की प्राप्ति में सहायक हैं, उसी प्रकार निष्काम भाव 
से किये जाने वाले शास्त्र विहित आश्रम सम्बन्धी आचार, 
व्यवहार आदि भी सहायक हैं । इसलिए उनका अनुष्ठान भी 
लोक संग्रह के लिए अवश्य करना चाहिए । 


सूत्र ३४: 'सर्वेधापि त एबोमयलिगात्‌ । 


झावार्थ : किसी प्रकार से कठिनता प्राप्त होने पर भी वे 
भक्ति सम्बन्धी कर्म यथा भागवत धर्म तो सब 
प्रकार से ही आचरण में लाने योग्य है | क्योंकि 
श्रति और स्मृति दोनों के निश्चयात्मक वर्णन 
रूप लिग (लक्षण) से यही सिद्ध होता है । 


व्याख्या--श्र्‌ति और स्मृ शास्त्रों के अनुसार यही सिद्ध 
होता है कि आपत्ति काल में किसी कारण वश वर्ण, आश्रम 
और शरीर निर्वाह सम्बन्धी अन्य कर्मों का पालन पूर्णतया न 
हो सके तो भी भगवत्‌ उपासना सम्बन्धी श्रवण, कीतेन आदि 
मुख्य धर्मों का अनुष्ठान तो किसी भी प्रकार से अवश्य करना 
चाहिए | इनमें शिथिलता नहीं आने देनी चाहिए । 


सुत्र ३५: अनभिभवं च दशेयति ॥ 
भावार्थ : श्रुति इनका अनुष्ठान करने वाले का थापों से 
अभिभूत न होना भो दिखलातो है। इससे भो 
यही सिद्ध होता हैं कि इनका अनुष्ठान अवश्य 
करता चाहिए ॥ 


व्याख्या- श्र्‌ति में कहा गया है कि भगवान का भजन 
स्मरण करने वाले को पाप नहीं दबा सकते । इससे यही सिद्ध 
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होता है कि परमात्मा की प्राप्ति के लिए बताये गये उपासना 
विषयक श्रवण, कीत॑न और स्मरण आदि धर्म हैं, उनका अनु- 
ष्ठान तो प्रत्येक परिस्थिति में करते ही रहना चाहिए । 
सूत्र ३६: अन्तरा चापि तु तद्दुष्टे: ।! 
भावार्थ : इसके सिवा आश्रम्त धर्मों के अभाव में भी केवल 
उपासना विषयक अनुष्ठान से परमात्मा की 
प्राप्ति हो सकतो है। क्‍योंकि श्रुति में ऐसा 
. विधान देखा जाता है । 


व्याख्या--व्वेताइवतर उपनिषद्‌ (१/१४) में कहा गया है 
कि, अपने शरीर को नीचे की अरणि और प्रणव को ऊपर की 
अरणि बनाकर ध्यान के द्वारा निरन्तर मन्थन करते रहने से 
साधक छिपी हुई अग्नि की भाँति हृदय में स्थित परमदेव 
परमेश्वर को देखे ।! इसके सिवा इसी उपनिषद्‌ में बताया 
गया है कि परमात्मा की शरण ग्रहण करने से समस्त संचित्त 
कम साधन में विघ्त कारक नहीं होंगे तथा इसका फल पर- 
मात्मा का साक्षात्कार बताया गया है। इस प्रकार उपासना 
से ही परमात्मा की प्राप्ति बताई गई है। (र्वेता० उप० 
२/१-५, २/७, २/१४/५ तथा ४/१७ व ६/२३) 


सूत्र २७: अपि च स्मय॑ते ।' 
भावार्थ : इसके सिवा स्मृतियों सें भी यही बात कही गई 
है । 
व्यास्या--अन्य विद्याओं में आश्रम एवं पात्रता आदि की 


मयदिएँ श्रुतियों एवं स्मृतियों में बताई गई हैं किन्तु उपासना 
ऐसी विधि है जो सभी आश्रमों में की जा सकती है । जैसे गीता 
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(६/३२) में कहा गया है कि जो वर्णाश्रमोचित कर्म के अधि- 
कारी नहीं हैं ऐसे पाप योनि, चाण्डाल आदि को भी भगवान 
की शरणागति से परमगति की प्राप्ति बतलाई गई है। उसमें 
कहा है, मेरी प्राप्ति में वेदाध्ययन, यज्ञानुष्ठान, दान तथा 
नाना प्रकार की क्रिया और उग्र तप हेतु नहीं है । केवल मात्र 
अनन्य भक्त से ही मैं जाना, देखा और प्राप्त किया जा सकता 
हे ।' इसी प्रकार श्रीमद्भागवत (२/४/१८) में भी कहा गया 
है, किरात, हण, आन्ध्र, पुलिन्द, पुल्कस, आभीर, कंक, यवन, 
खस आदि जितने भी पाप योनि के मनुष्य हैं, वे सब जिनकी 
शरण लेने से शुद्ध हो परमात्मा को प्राप्त हो जाते हैं, उन सर्वे 
समर्थ भगवान को नमस्कार है।' इससे यही सिद्ध होता है कि 
उपासना का अनुष्ठान ही परम आवश्यक है । 


सूत्र ३२८: विशषानुग्रहश्च ।' 
भावाथ : इसके सिव्रा भगवान की भक्ति सम्बन्धी धर्मों 
का पालन करने से भगवान का विशेष अनुग्रह 
होता है । 
व्याख्या-- जो अन्य प्रकार के धर्म-कर्म आदि का आश्रय 
न लेकर अनन्य भाव से केवल भगवान की भक्ति का अनुष्ठान 
करता है उसको भगवान की विशेष कृपा होती है। श्रीमद्‌- 
भागवत (७/५/२३) में नवधा भक्ति का वर्णन है। इसमें यह 
भी कहा है कि, मैं सदा भक्तों के अधीन रहता हूँ ।(६/४/६३) 
गीता में भी स्थान-२ पर कहा है, उन भक्तों के लिए मैं सुलभ 
हूँ ।' इस प्रकार भक्ति का सवेत्र महत्व बतलाया गया है । 
सूत्र ३६ : अतस्त्वितरज्यायो लिगाच्च ।' 
भावार्थ : ऊपर बताये हुए उन सभी कारणों से यह सिद्ध 
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हुआ कि अन्य सब धर्मों की अपेक्षा भगवान की 
भक्ति विषयक धर्म अधिक श्रेष्ठ हैं । इसके सिचा 
लक्षणों से (त्मति प्रमाण) से भी यही सिद्ध 
होता है। 
व्याख्या-- श्री मदभागवत (७/६/१०) में कहा गया है 
“बारह प्रकार के गुणों से युक्त ब्राह्मण भी यदि भगवान पद्म- 
नाभ के चरण कमल से विमुख है तो उसकी अपेक्षा उस 
चाण्डाल को मैं श्रेष्ठ मानता हँ, जिसके मन, धन, वचन, कर्म 
और प्राण परमात्मा को अपित हैं, क्योंक्रि वह भक्त चाण्डाल 
अपनी भवक्‍ौित के प्रताप से सारे कुल को पवित्र कर सकता है, 
'परन्तु वह बहुत मन वाला ब्राह्मण ऐसा नहीं कर सकता ।' 
इसके साथ ही (३/३३/७) कहा गया है कि, अहो ! आइचर्य 
है कि जिसकी जिद्वा पर तुम्हारा पवित्र नाम रहता है, वह 
चाण्डाल भी श्रेष्ठ है।! इस प्रकार भगवत्‌ भक्ति को सबसे 
श्रेष्ठ बतलाया गया है । 


है ४० : तंद्भूतस्य नातद्भावों जेमिनेरपि लियमातद्र॒पा- 
भावेभ्य: ।! 


भावार्थ : उच्च आश्रम में स्थित मन॒ष्य का तो उसे छोड़- 
कर पृब आश्रम में लौट आना नहीं बन सकता, 
क्योंकि शास्त्रों में पीछे न लौटने का ही नियम 
। श्रति में आश्रम बदलने का जो ऋषत कहा 
गया है, उससे यह विपरीत है और इस प्रकार 
का शिष्टाचार भी नहीं है। ज॑मिनि ऋषि की 
भी यही सम्मति है। 


उ्पास्या--जाबाल० उप० (४) में आश्रम बदलने का क्रम 
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इस प्रकार दिया है, ब्रह्मचयं को पूरा करके गृहस्थ होवे, 
गृहस्थ से वानप्रस्थ हो और वानप्रस्थ से संन्यास ले अथवा 
दूसरे प्रकार से यानि ब्रह्मचर्य से, या गृहस्थ से अथवा वानप्रस्थ 
से ही संन्यास ले ।” पीछे लौटना इस क्रम से विपरीत है अर्थात 
संन्यास से अथवा वानप्रस्थ से गृहस्थाश्रम में लौटने का निषेध 
है तथा ऊँचे आश्रम में जाकर पुनः नीचे लौटना शिष्टाचार भी 
नहीं है । जेमिनि ऋषि की भी यही सम्मति है। 
सूत्र ४१: 'न चाधिकारिकमपि पतनानुमानात्तदयोगात्‌ ।' 


भावाथ : इसके सिवा प्रायश्चित के अधिकारी अन्य आश्रम 
वालों के लिए जो प्रायश्चित बताया गया है वह 
भो उसके लिए विहित नहों है, क्योंकि स्मृति में 
उसका महान पतन माना गया है। इसलिए यह 
प्रायश्चित के उपयुक्त नहीं रहा। 
व्याख्या-ब्रह्मचरय एवं गृहस्थ आश्रम में रहते हुए यदि 
नियम भंग हो जाय तो स्मृतियों में उनके प्रायश्चित का विधान 
है तथा वे प्रायश्चित के अधिकारी हैं किन्तु जिन्होंने वानप्रस्थ 
या संन्यास आश्रम स्वीकार कर लिया है वे यदि पुनः गृहस्था- 
श्रम में लौटकर स्त्री संगादि में प्रवत्त होते हैं तो वै पतित हो 
जाते हैं । उनके लिए शास्त्रों में प्रायश्चित का कोई विधान नहीं 
है | वे प्रायश्चित के अधिकारी भी नहीं हैं । 
जैमिनि आचार्य भी यही मानते हैं । 
सूत्र ४२ : 'उपपुर्वमपित्वेके भावभशनवत्तदुक्तम्‌ ।' 
भावार्थ : कई बार आचाय तो इसे उपपातक भी मानते हैं, 
इसलिए वे भोजन के नियम भंग के प्रायश्चित 
की भाँति इसके लिए भी प्रायश्चित का भाव 
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मानते हैं, यह बात शास्त्र में कही है, यह भी 
उनका कथन है। 
व्याख्या--करई एक आचार्यों का मानना है कि जिस प्रकार 
अहाचा री आदि के ब्रत भंग होने पर प्रायश्चित का विधान 
शास्त्रों में है वैसे ही वानप्रस्थी और संन्‍्यासी के लिए भी प्राय- 
दिचत का विधान है क्योंकि वे महापातक नहीं बल्कि उपपातक 
हैं तथा उपपातक के लिए शास्त्रों में प्रायश्चित का विधान है । 


त्र ४३ : बहिस्तृष्तयथापि स्मृतेराचाराच्च । 


पावाय : किन्तु दोनों प्रकार से ही वह अधिकार से बहि- 
कृत हैं, क्योंकि स्मृति प्रमाण से और शिष्टाचार 
द से भी यही बात सिद्ध होती है । 


व्याख्या-स्मृति प्रमाण तथा शिष्टों के आचार व्यवहार 
से यह सिद्ध होता है कि उच्च आश्रम से पतित हुए संन्‍्यासी 
और वानप्रस्थी लोग शिष्ट सम्प्रदाय और वंदिक ब्रह्मविद्या के 
अधिकार से स्वंथा बहिष्कृत हैं। भोगों की आसक्ति से ही 
उनका पतन होता है अतः वे ब्रह्म विद्या के अधिकारी नहीं हैं । 
श्रेष्ठ पुरुष उनके साथ यज्ञ, स्वाध्याय और विवाह आदि 
सम्बन्ध भी नहीं करते हैं । 


सुत्र ४४ : स्वामिन: फलबश्रुतेरित्यात्रेय: ।' 


भावा् : उस उपासना में यजमान का ही कर्तापन है, ऐसा 
आत्रेय मानते हैं क्योंकि श्रुति में पयजमान के लिए 

ही फल का वर्णन किया गया हैं । 
व्याख्या - जिन श्र्‌ तियों में यज्ञ के फल का वर्णन है उनसे 
यही सिद्ध होता है कि यज्ञ के स्वामी को ही उसका फल मिलता 
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है । अतः कामना युक्त उपासनाओं का कर्तापन भी यजमान 
का ही होना उचित है । 
सूत्र ४२ :; आत्विज्यमित्यौडुलौभिस्तस्में हि परिक्रोयते । 
भावार्थ : कर्तापन ऋत्बिक का है, ऐसा ओऔडुलोमि आचाय॑े 
मानते हैं, क्योंकि उस कर्म के लिए वह ऋत्विक 
यजमान द्वारा धन दानादि से बरण कर लिया 
जाता है । 


व्याख्या--आचार्य औडलोमि का मानना है कि कर्तापन 
तो ऋत्विक का ही है किन्तु फल यजमान को ही मिलता है 
क्योंकि वह ऋत्विक उस कर्म के लिए यजमान के द्वारा धन 
दानादि से वरण कर लिया जाता है अतः वह दाता द्वारा दी 
हुई दक्षिणा का ही अधिकारी है, उसका फल में अधिकार 
नहीं है । 





सुत्र ४६: 'श्रुतेश्च ।' 
भावार्थ : श्रुति प्रमाण से भो औडुलोसि का सत उचित 
सिद्ध होता है । 
व्याख्या--यज्ञ का ऋत्विक जो कुछ भी कामना करता है, 
वह निःसंदेह यजमान के लिए ही करता है । इसलिए कम का 
कर्तापन ऋत्विक का और फल में अधिकार यजमान का सिद्ध 
होता है । ऐसा श्र्‌ ति प्रमाण है । 
सुत्न,४७ : 'सहकार्यन्तरविधि: पक्षेण तृतोय॑ तद्वतों विध्या- 
दिवत्‌ ।' 
भावार्थ : ब्रह्मविद्या सम्बन्धी साधन युक्त साधक के लिए 
बालकपन और पाण्डित्य के साथ कहा हुआ जो 





विन अकाल 


क्‍ 
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तीसरा भोौन साधन है, वह बिधय है, क्योंकि 
उसका दूसरा सहकारी साधन के रूप में विधान 
है। दूसरे स्थल में कहे हुए विधि बाक्यों को 
साँति एक पक्ष को लेकर यह भी विधि है । 
व्याख्या --इस प्रकरण का भाव यह है कि दंभ, मान आदि 
विकारों का अभाव बाल्यकाल है, मनन शीलता मौन है, ब्रह्म 
का शास्त्रीय ज्ञान पाण्डित्य है। इस प्रकार उक्त विकारों का 
अभाव, निरन्तर मनन एवं निदिध्यासन इन तीनों की परिपक्व 
अवस्था होने से ही ब्रह्म साक्षात्कार होता है । 
सूत्र ४८ : 'कृत्स्तभावात्तु गृहीणापसंहार: ॥ 
भावार्थ : गृहस्थ आश्षम में संपूर्ण आश्रमों का भाव है, इस- 
लिए हो उस प्रकरण में गहस्थ आश्रम के साथ 
ब्रह्मविद्या के प्रकरण का उपसंहार किया गया 
है। 
व्याख्या-पूर्व प्रकरण में संन्यास आश्रम पर ही विचार 
किया गया है किन्तु इस प्रकरण में बताया गया है कि गहस्थ 
आश्रम में चारों आश्रमों का भाव है तथा ब्रह्म विद्या का अधि- 
कार सभी आश्रमों में है पैसा श्र्‌ति कहती है। इसमें ब्रह्मविद्या 
का निषेध नहीं किया गया है किन्तु संन्यास आश्रम से अधिक 
सुविधा होने से सुगमता की दृष्टि से पू् में वैसा कहा गया है। 
सत्र ४६ : मोनबदितरेबामप्युपदेशात्‌ ।* 
भावार्थ : अन्य आश्रप्त वालों के लिए भी मनन शीलता की 
भांति विद्योपयोगी सभी साधनों का उपदेश होने 
के कारण सभी आशभ्रमों में ब्रह्म विद्या का अधि- 
कार सिद्ध होता है । 
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ध्याख्या--जिस प्रकार पूर्व प्रकरण में ममननशीलता (मौन) 
रूप साधन का सबके लिए विधान बताया गया है उसी प्रकार 
श्रुति में अन्य आश्रम वालों के लिए भी विद्योपयोगी सभी 
साधनों का उपदेश दिया गया है जंसे शम, दम, उपरति, 
तितिक्षा, मुमुक्षु आदि । इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्म -विद्या का 
अधिका र सभी आश्रमों में है । 
सुत्न ५० : अनाविष्कुवेन्नन्‍वयात्‌ ।' 
भावार्थ : अपने गुणों को प्रकट न करता हुआ बालक की 
भाँति दंभ और अभिमान से रहित होवे, क्योंकि 
ऐसे भावों का ही ब्रह्म विद्या से सम्बन्ध हे । 
व्याख्या--ब्रह्म विद्या का साधक बालक की भाँति दंभ, 
अभिमान, राग-हेष, ईर्ष्या आदि से रहित होकर अपने गुणों 
का प्रदर्शश न करता हुआ ही ब्रह्म विद्या की साधना करे। 
क्योंकि इनका ब्रह्म विद्या से सम्बन्ध है । 


सत्न ५१: 'ऐहिकमप्यप्रस्तुत प्रतिबन्धेतद्शनात्‌ ।' 


भावार्थ : किसी प्रकार का प्रतिबन्ध उपस्थित न होने पर 
इसी जन्म में वह फल प्राप्त हो सकता है। प्रति- 
बन्ध होने पर जन्मान्तर से भी हो सकता है 
व्योंकि यही बात श्रुतियों ओर स्मृतियों में देखी 
जाती है।... 


व्याख्या--श्रुतियों तथा स्मृतियों जैसे गीता आदि में कहा 
गया है कि इस जन्म में किया गया प्रयत्न अगले जन्म में काम 
आता है । कोई भी साधन व्यर्थ नहीं जाता । अतः यदि कोई 
विघ्न उपस्थित न हो तो इसी जन्म में मुक्ति रूप फल की 
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प्राप्ति हो जाती है अन्यथा वह फल जन्मान्तर में मिलता है। 
किया हुआ अभ्यास व्यर्थ नहीं जाता । 


सत्र २२ : एवं सुक्तिफला!नियमस्तदवस्थावधूतेस्तदवस्थाव- 
धरे: ४ 
भावाथे : इसी तरह किसी एक लोक में ही छुक्ति रूप फल 
प्राप्त होने का नियम नहीं है, क्योंकि उसकी 
अवस्था निश्चित की गई है। 
व्याख्या- ब्रह्म विद्या से मिलने वाले मुक्ति रूप फल के 
विषय में जिस प्रकार यह नियम नहीं है कि वह इसी जन्म में 
मिले या जन्मान्तर में । उसी प्रकार उसके विषय में यह भी 
नियम नहीं है कि वह इस लोक में मिलता है या ब्रह्मलोक में । 
जब साधक के हृदय से समस्त कामनाओं का अभाव हो जाता 
है तब वह साधक अमृत हो जाता है और यहीं ब्रह्म को प्राप्त 
हो जाता है। ऐसा कठोपनिषद्‌ (२/३/१४) में कहा गया है । 
यदि ऐसी अवस्था यहाँ नहीं बनी तो इसका फल ब्रह्मलोक में 
मिलता है । 


।। चौथा पाद सम्पूर्ण ।। 
|। तीसरा अध्याय सम्पूर्ण ॥। 


चोथा श्रध्याय (फलाध्याय) 
पहला पाद 


सत्र १ :आवृतिरसक्ृदुपदेशात्‌ ४ 
भावाये : अध्ययन की हुई उपासना का आवतंन (बार- 
बार अभ्यास) करना चाहिए, क्योंकि श्रुति में 
बार-बार इसके लिए उपदेश किया गया है । 


० 


व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (३/१/5) में कहा गया है, 
विशुद्ध अन्तःकरण वाला साधक उस अवयव रहित परमेश्वर 
को निरन्तर ध्यान करता हुआ ज्ञान की निर्मेलता से देखता 
है ।' इसी उपनिषद्‌ (३/२/१) में कहा है, जो कामना रहित 
साधक उस परमपुरुष की उपासना करते हैं वे इस रजोवीयेमय 
शरीर को अतिक्रमण कर जाते हैं। इस प्रकार जगह-जगह 
ब्रह्मविद्या रूप उपासना का अभ्यास करने के लिए बार-बार 
उपदेश दिया गया है। इससे यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मविद्या 
का अध्ययत करके उस पर बार-बार विचार करते हुए उस 
परमात्मा में संलग्न होना चाहिए । 


सत्र २: लिगाच्च ।' 
धावार्थ : स्मृति के वर्णत रूप लिग (प्रमाण) से भी यही 
बात सिद्ध होती है । 


( २७५ ) 
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ब्याख्या - गीता में बार-बार परमात्म चिन्तन की बात 
कही गई है जिससे यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मविद्या का निरन्तर 
अभ्यास करते रहना चाहिए । जसे--सब काल में मेरा स्मरण 
कर' (गीता ८५/७), बार-बार चिन्तन करता हुआ साधक परम 
पुरुष को प्राप्त होता है! (गीता 5/८) जो मेरा अनन्य भक्‍त 
मुझे नित्य निरन्तर स्मरण करता है उस नित्य युक्त योगी के 
लिए मैं सुलभ हूँ ।! आदि । 
सूत्र २: आत्मेति तूपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च ॥' 
भावार्थ : वह मेरा आत्मा है, इस भाव से ही ज्ञानीजन उसे 
जानते या प्राप्त करते हैं ओर ऐसा ही ग्रहण 
कराते या समझाते हें । 
व्याख्या - श्रुतियों तथा स्मृतियों में बार-बार यही कहा 
एवं समझाया गया है कि, 'यह आत्मा ब्रह्म है, सबका अन्त- 
यामी यह तेरा आत्मा है, यह तेरा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है, 
वह सत्य है, वह आत्मा है, वह तू है।' इस प्रकार उस परब्रह्म 
परमात्मा को अपना अन्तर्यामी आत्मा मानकर उपासना 
करने का विधान आता है। इसलिए साधक को चाहिए कि 


वह परमेश्वर को अपना अनन्‍्तर्यामी आत्मा समझ कर उसी 
भाव से उसकी उपासना करे। 


सत्र ४ : न प्रतीके न हि सः । 
भावाथे : प्रतीक में आत्मभाव नहीं करना चाहिए क्योंकि 
वह उपासक का आत्मा नहीं है । 
व्याख्या -श्रतियों में प्रतीक की उपासना का भी महत्व 
बताया गया है किन्तु प्रतीक में आत्मभाव नहीं करना चाहिए 
क्योंकि वह उपासक का अन्‍्तरात्मा नहीं है किन्तु प्रतीक में 


| 
| 


जि 3. +->-..>>>--म न क2+प्मन्म नस 
अधि | 


-...-...ऊ_३.०७०७-७७»०८“८ 7777... 


ब्रह्मसूत्र : वेदान्त दशन २७७ 


जिसकी उपासना की जा रही है वह सबका आत्मा है। जैसे 
न्‍ अ 
मन ही ब्रह्म है, आकाश ही ब्रह्म है, आदित्य ब्रह्म है ।' आदि 
प्रतीक रूप हैं जिनकी उपासना करने का विधान है। मूर्ति 
आदि में भी भगवान की भावना करके उपासना की जाती 
है | इसमें प्रतीकों के माध्यम से भगवान को ही उपासना की 
जाती है किन्तु इन प्रतीकों को अन्तरात्मा नहीं माना जा 
सकता । 


सूत्र ५ : ब्रह्मदृष्टिरत्कर्षात्‌ !' 
भावार्थ : ब्रह्म ही सर्वेश्रेष्ठ है, इसलिए प्रतीक में ब्रह्म दृष्टि 
करनी चाहिए, क्योंकि निक्ृष्ट वस्तु में ही 
उत्कृष्ट की भावना की जाती है । 
व्याख्य+--जो साधक उस परब्रह्म परमात्मा के तत्व को 
नहीं समझ सकता,उसके लिए प्रतीकोपासना का विधान किया 
गया है | इसलिए इन्द्रियों के अनुभव में आने वाले प्राण, मन, 
सूर्य, चन्द्रमा आदि किसी को भी ब्रह्म का प्रतीक मानकर 
उसमें ब्रह्म की भावना करके उपासना करे, क्योंकि परब्रह्म 
परमात्मा ही सर्वश्रेष्ठ है। निक्ृष्ट में ही श्रेष्ठ की भावना 
की जाती है, श्रेष्ठ में निकृष्ट की नहीं । 
सूत्र ६: आदित्यादिमतयश्चाजडुः उपपत्ते: ।' 
भावार्थ : तथा कर्माड्भरभत उद्गीथ आदि में आदित्य आदि 
की बुद्धि करती चाहिए। क्‍योंकि यही युक्त 
युक्त है, ऐसा फरने से कर्म समुद्धि रूप फल को 
सिद्धि होती है । 


व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (१/३/१ पु २/२/१) में 
कहा गया है कि, 'कर्म के अंगभूत उद्गीथ आदि में जो आदित्य 
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आदि की भावना पूर्वक उपासना करने का विधान किया गया 
है तथा वह अवद्य कतेंव्य है क्योंकि ऐसा करने से कर्म समृद्धि 
रूप फल की सिद्धि होती है ।! इससे यही सिद्ध होता है कि 
कनिष्ठ वस्तु में श्रेष्ठ की भावना का नाम प्रतीक उपासना 
हे । 
सुत्च ७ : आसीन: सम्भवात्‌ ।' 
भावार्थ : बैठे हुए ही उपासना करनी चाहिए क्योंकि बठे 
हुए ही निविध्त उपासना संभव है । 
व्याख्या-- परमेदवर का जैसा रूप सुनने और विचार करने 
में आता है उसका बार-बार तैल धारावत्‌ निरन्तर चिन्तन 
करते रहने का नाम उपासना हें। यह उपासना चलते-फिरते 
या अन्य शारीरिक काम करते समय नहीं हो सकती क्योंकि 
उस समय चित्त विक्षिप्त रहता हैँ तथा सोते हुए करने से भी 
निद्रा रूप विष्त आना स्वाभाविक हैं। अतः केवल बैठकर 
करने से ही निविध्न उपासना हो सकती है | गीता (६/१२) 
में भी कहा हैं, आसन पर बठकर अन्तःकरण की शद्धि के 
लिए योग का अभ्यास करे । 
सत्र ८: ध्यानाच्च । 
भावार्थ : उपासना का स्वरूप ध्यान है। इसलिए भी यही 
सिद्ध होता हे कि बेठकर उपाप्तना करनी 
चाहिए। 
व्या्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (३/१/८) में कहा है, अपने 
इष्टदेव का ध्यान ही उपासना का स्वरूप है।' और चित्त की 
एकाग्रता का नाम ध्यान है। अतः यह बैठकर ही किया जा 
सकता है। चलते फिरते या सोकर नहीं । 
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सूत्र € : अचलत्व॑ चापेक्ष्य ।' 

भावार्थ : तथा श्रुति में शरीर की निश्चलता को आवश्यक 

बताकर ध्यान करने का उपदेश किया गया है । 

व्याख्या - र्वेताइवतर उपनिषद्‌ (२/५) में कहा गया है कि 
ब्रह्म की प्राप्ति के लिए ध्यान का अभ्यास करने वाले को 
चाहिए कि सिर, ग्रीवा और छाती इन तीनों को उठाये हुए, 
शरीर को सीधा और स्थिर करके समस्त इन्द्रियों को मन के 
द्वारा हृदय में निरुद्ध करके कार रूप नौका द्वारा समस्त 
भयदायक जन्मान्तर रूप स्रोतों से तर जाय । इससे यह सिद्ध 
होता है कि उपासना के लिए शरीर की अचलता आवश्यक है, 
इसलिए उपासना बैठकर ही करनी चाहिए । 


सत्र १० : स्मरन्ति च 

भावायथे : तथा ऐसा ही स्मरण करते हैं । 

व्याख्या- गीता (६/१३-१४) में भी कहा गया है कि 
शरीर, सिर और ग्रीवा को सम और अचल धारण किये हुए 
स्थिर होकर अपनी नासिका के अग्रभाग पर दृष्टि लगाकर 
अन्य दिशाओं को नदेखता हुआ निर्भय होकर भली-भाँति 
विक्षेप रहित, शान्‍्त चित्त एवं ब्रह्मचय ब्रत में स्थित रहते हुए 
मन को वश में करके, मुझमें चित्त लगाये हुए, मुझे ही अपना 
परम प्राप्य मानकर साधन करने के लिए बंठ। इस प्रकार 
स्मति प्रमाण से भी यही सिद्ध होता है कि ध्यान का अभ्यास 
बैठकर हो करना चाहिए 


सत्र ११ : यत्रेकाग्रता तत्राविशेषात्‌ ।' 
भावाथे : किसी विशेष स्थान या दिशा का विधान न होने 
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के कारण यही सिद्ध होता है कि जहाँ चित्त की 
एकाग्रता सुगमता से हो सके, वहीं बेठक्र ध्यान 
का अभ्यास करे । 
व्याख्या--सवेत।शवतर उपनिषद्‌ (२/१०) में कहा गया है 
कि जो सब प्रकार से शुद्ध, समतल, कंकड़, अग्नि और बाल 
से रहित तथा शब्द, जल और आश्रय की दृष्टि से अनुकल हो, 
जहाँ आँखों को पीड़ा पहुँचाने वाला दृश्य न हो और वायु का 
झोंका भी न लगता हो, ऐसे गहा आदि स्थान में बेठकर पर- 
मात्मा के ध्यान का अभ्यास करना चाहिए । इस प्रकार किसी 
विशेष स्थान एवं दिशा का श्रृति में उल्लेख नहीं है बल्कि जहाँ 
मन की एकाग्रता में बाधा न पहुँचे ऐसा कोई भी स्थान 
उपासना के अनुकूल हो सकता है । इनका ध्यान रखकर ध्यान 
का अभ्यास करना चाहिए । 
सूत्र १२: आ प्रायणात्तत्रापि हि दृष्टम ।' 
भावाथे : मरण परयन्त उपासना करते रहना चाहिए क्योंकि 
मरण काल में भी उपासना करते रहने का 
विधान देखा जाता है। 
व्याख्या -प्रश्नोपनिषद्‌ तथा गीता में कहा गया है कि 
साधक को मृत्यु पर्यन्त उपासना करते रहना चाहिए । यदि 
इससे पूर्व ही ब्रह्मज्ञान हो जाता है तो भी लोक संग्रह के लिए 
उपासना करना कतंव्य है। साधक यदि साधना का त्याग कर 
देता है तो वह योग भ्रष्ट होता है जिससे पुनर्जन्म अनिवार्य हो 
जाता है । 
सूत्र १३ : तदधिगमे उत्तरपृर्वाधयोरश्लेषविनाशों तद्व्यपदे- 
शात्‌ ।' 
भावार्थ : उध्ष परब्रह्म परमात्मा के प्राप्त हो जाने पर आगे 
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होने वाले और पहले किये हुए पापों का क्रमशः 
असंपर्क एवं नाश होता है। क्योंकि श्रुति में यही 
बात जगह-जगह कही गई है। 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌(४/ १४, ३ )में कहा गया है कि 
जिस प्रक्रार कमल के पत्तेमें जल नहीं सटता है उसी प्रकार पर- 
मात्मा को जानने वाले महापुरुष में पाय कर्म लिप्त नहीं होते 
हैं ।। मुण्डक उपनिषद्‌ (२/२/८) एवं गीता (४/३७) में भी 
ऐसा ही कहा गया है। ज्ञानी के संचित एवं क्रियमाण कर्म 
समाप्त हो जाते हैं एवं प्रारब्ध कर्म भोग से समाप्त हो जाने से 
उसका पुनजन्म नहीं होता । 
सूत्र १४ : 'इतरस्याप्येवमसंश्लेष: पाते तु ।' 
भावार्थ : पुण्पयकर्स समुदाय का भो इसी प्रकार सम्बन्ध न 
होना और नाश हो जाना समझना चाहिए। 
देहपात होने पर तो वह परमात्मा को प्राप्त हो 
ही जाता है। 
व्याख्या - ज्ञान प्राप्ति के बाद सभी संचित पाप कर्म तो 
समाप्त हो ही जाते हैं तथा क्रियमाण कर्म का भी संचय बन्द 
हो जाता है किन्तु इसके साथ ही समस्त पुण्य कर्म भी समाप्त 
हो जाते हैं तथा सकाम कर्म न करने से आगे के पुण्य कर्म भी 
संग्रहीत नहीं होते । साथ ही देहपात के बाद प्रारब्ध का भोग 
भी समाप्त हो जाता है जिससे वह परमात्मा को प्राप्त हो 
जाता है। वह० उप० (४/४/२२) में कहा है, वह पुण्य और 
पाप इन दोनों से ही निस्सन्देह तर जाता है । 


सूत्र १५: 'अनारब्धकार्ये एव तु पूर्वे तदवधे: । 
भावाथ : किन्तु जिनका फलभोग रूप का आरम्भ नहों 
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हुआ है ऐसे पूर्वेीक्षृत पुण्य और पाप ही नष्ट होते 
हैं क्योंकि श्रुति में प्रारब्ध कर्म रहने तक शरीर 
के रहने की अवधि निर्धारित की गई है । 
व्याख्या-पूर्व सूत्र में बताया गया है कि पाप और पुण्य 
दोनों प्रकार के संचित कर्म ईइ्वर प्राप्ति पर समाप्त हो जाते 
हैं जिससे आगे के जीवन की संभावना ही समाप्त हो जाती है 
किन्तु प्रारब्ध कर्म जिनसे यह वर्तेमान शरीर एवं आयु मिली 
है वे भोग के बाद ही समाप्त होते हैं। इसलिए ज्ञान प्राप्ति के 
बाद भी शरीर उन भोगों के लिए जीवित रहता है तथा उन 
भोगों की समाप्ति के बाद देहपात होने पर उनका नाश होता 
है । इसका अर्थ यही है कि प्रारब्ध कर्मों की समाप्ति भोग से 
ही होती है । इसके बाद वह परमात्मा में विलीन हो जाता है। 
(छा ० उ० ६/ १४/२) | 


सूत्र १६: अग्निहोत्नादि तु तत्कार्यायेब तह॒शंनात ।' 


भावार्थ : आश्रमोपयोगी अग्निहोत्र आदि बिहित कर्मों के 
अनुष्ठान का विधान तो उन-उन बिहित कर्मों 
की रक्षा करने के लिए ही है। यहो श्रतियों एवं 
स्मृतियों में देखा गया है। 

व्याख्या-- वृहदा रण्यक उपनिषद्‌ (४/४/२२) एवं गीता 
(३/२५) में कहा गया है कि ज्ञानी को भी बिना आसवित के 
लोक संग्रह के लिए कर्म करते रहना चाहिए । ये कर्म उनकी 
रक्षा के लिए है जिससे साधारण व्यक्ति कर्मो का त्याग करके 
भ्रष्ट न हो । इसलिए ज्ञानी के लिए भी कर्मों का विधान किया 
गया है, यह गीता (३/२२-२४) में भी कही गई है। इस प्रकार 

ज्ञानी के समस्त कम लोक संग्रह के लिए ही किये जाते हैं । 
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सत्र १७ : अतोष्न्यापि हाय केषामुभयो: ।* 
भावार्थ : इनसे भिन्‍्त क्रिया भी ज्ञानी और साधक दोतों 


के लिए ही किसी एक शाखा वालों के मत में 
विहित है । 


व्याख्या--ईशावास्य उपनिषद्‌ (२ तथा ११) में कहा गया 
है कि आजीवन शास्त्र विहित कर्मो को करते हुए ही इस लोक 
में सौ वर्ष तक जीने की इच्छा करे । तथा 'जो कर्म और ज्ञान 
इन दोनों को साथ-साथ जानता है, वह कर्मों द्वारा मृत्यु से तर 
कर ज्ञान से अमृत को भोगता है ।' इस प्रकार एक शाखा वाले 
ज्ञानी और साधक दोनों के लिए ही सभी विहित कर्मों का 
नुष्ठान आजीवन करते रहने का विधान है। अतः ज्ञानी 
अहंकार और आसक्ति से रहित होकर निष्काम भाव से लोक 
ग्रह के लिए अवश्य कर्म करता रहे क्योंकि ज्ञान प्राप्ति के बाद 
इन कर्मों का लय नहीं होता जैसा कि गीता (४/२६ एवं १८/ 
१७) में कहा गया है। द 


सत्र १८: 'यदेव विद्ययेति हि 


जावार्थ : जो भी विद्या के सहित छ्िया जाता है, इस 
प्रकार कथन करने वाली श्ति है। इसलिए विद्या 
कर्मों का अंग किसी जगह हो सकती है। 


व्याख्या--छान्‍दोग्य उपनिषद (१/१/१०) में कहा गया है 
कि, जो कम विद्या, श्रद्धा और रहस्य ज्ञान के सहित किया 
जाता है, वह अधिक सामथ्य सम्पन्न हो जाता है। यह श्र॒ति 
उदगीथ आदि की उपासना के प्रकरण की है इसलिए यह 
विद्या ब्रह्मविद्या नहीं है। इसलिए परमात्म प्राप्ति के लिए 
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अभ्यास करने वाले उपासकों से इसका सम्बन्ध नहीं है। इस- 
लिए ब्रह्मविद्या इन कर्मों का अंग नहीं है। 
सत्र १६ : भोगेन त्वितरे क्षपयित्वा सम्पत्यते ४' 
भावार्थ : संचित और क्रियमाण के सिवा दूसरे प्रारब्ध रूप 
शभाशुभ कर्मो को तो भोग के द्वारा क्षीण करके 
वह ज्ञानी परमात्मा को प्राप्त हो जाता है । 
व्याख्या--छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (६/१४/२) में कहा गया है 
कि ज्ञान प्राप्ति (परमात्म प्राप्ति) के बाद ज्ञानी से सभी 
संचित कर्म जिनका भोग अगले जीवन में होने वाला है वे नष्ट 
हो जाते हैं तथा क्रियमाण कमे से उसका सम्बन्ध नहीं रहता 
किन्तु प्रारब्ध कर्म तो भोगने पर ही छूटते हैं जिसके कारण 
उसे वर्तमान शरीर .मिला है। अत: आयु समाप्ति तक वे सभी 
भुक्‍त हो जाते हैं एवं देहपात के बाद इन तीनों प्रकार के कर्मों 
का क्षय हो जाने से वह परब्रह्म को प्राप्त हो जाता है। 


। पहला पाद सम्पूर्ण ॥। 


< न िफित्अक ४ 


चौथा श्रध्याय 


दूसरा पाद 
सत्र १: वाड सनसि दशेनाच्छब्दाच्च ।' 

भावाय् : वाणी मन में स्थित हो जाती है। प्रत्यक्ष देखने 

से और वेब-वाणी से भी यही सिद्ध होता है। 
संदर्भ--बरहाविद्या में तीन प्रकार के उपासक होते 
हैं। एक साधारण व्यक्ति जिन्हें परमात्मा पर- 

ब्रह्म की प्राप्ति नहीं हुई है, दूसरे वे व्यक्ति जो 

इसी जन्म में जीवन्सुक्त होकर सीधे परमात्मा 

को प्राप्त हो जाते हैं तथा तीसरे वे व्यक्ति जो 

परमात्मा को प्राप्त न होकर ब्रह्मलोक में जाकर 

वहाँ के भोगों को भोगते हैं। इनमें जीवन्घुक्त 

पुरुषों की गति का वर्णन इस अध्याय के पहले 
पाद में किया गया है । अब इस पाद में ब्रह्मलोक 

में जाने बालों की गति किस प्रकार होती है तथा 

साधारण मनुष्यों की गति में ओर इसमें कहाँ 

तक समानता है, इसका विवेचन किया गया है । 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/5/६) में कहा गया है 
कि, 'इस मनुष्य के मरकर एक शरोर से दूसरे शरीर में जाते 
समय वाणी मन में स्थित हो जाती है, मन प्राण में और प्राण 
तेज में तथा तेज परम देवता में स्थित हो जाता है । यहाँ 


६ ला] 
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वाणी का मन में स्थित होना कहा गया है वह वाक्‌ इन्द्रिय का 
ही स्थित होना है, केवल उसकी वृत्ति मात्र का नहीं । क्योंकि 
मरणासन्‍्न मनुष्य की वाणी बन्द हो जाती है किन्तु उसका मन 
विद्यमान रहता है जो आगे की यात्रा में साथ रहता है । यह 
बात श्रति में स्पष्ट रूप से कही गई है। 
सूत्र २: अत एव च सर्वाण्पनु ।' 
भावार्थ : इसी से यह भी समझ लेना चाहिए कि उनके 
साय-साथ समस्त इन्द्रियाँ मन में स्थित हो 
जाती हें । 
व्याख्या--प्रश्नोपनिषद्‌ (३/६) में कहा गया है कि प्रसिद्ध 
तेज (गर्मी) ही उदान है । इसलिए जिसके शरीर का तेज शाँत 
होता है । यह जीवात्मा मन में विलीन हुई इन्द्रियों के साथ 
पुनर्जन्म को प्राप्त होता है ।। इसलिए उदान वायु के निकलने 
से शरीर की गर्मी शान्‍्त हो जाती है जिससे जीवात्मा मन में 
विलीन हुई इन्द्रियों को साथ लेकर दूसरे शरीर में चला जाता 
है। इस प्रकार एक ही इन्द्रिय नहीं बल्कि समस्त इन्द्रियाँ मन 
में विलीन हो जाती हैं, ऐसा समझना चाहिए। 
आत्र ४ : तनमन प्राण उत्तरात ।' 


भावार्थ : इसके बाद के कथन से यह स्पष्ट है कि वह 
इन्द्रियों के सहित मन प्राण में स्थित हो जाता 
हैं। 
व्याख्या - इसके प्रथम सूत्र में छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ के सूत्र 
(६/5/६)में कहा गया है कि 'मन प्राण में स्थित हो जाता है।' 
इससे स्पष्ट है कि मन समस्त इन्द्रियों सहित प्राण में स्थित हो 
जाता है। 


>> कम के 3. >-++>.. 3.3... देव समन 3-3 33 >> कम»... _> 
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सत्र ४ : 'सोध्ध्यक्षे तदुपगसादिभ्य: 
भावाथ : उस जोवात्सा के गसन आदि के वर्णन से यह 
सिद्ध होता है कि वह प्राण, मन और इन्द्रियों के 
साथ अपने स्वामी जीवात्मा में स्थित हो जाता 
है। 
व्याख्या -पूर्व श्रुति में प्राण का तेज में स्थित होना कहा : 
गया है किन्तु बिना जीवात्मा के केवल प्राण और मन सहित 
इन्द्रियों का गमन संभव नहीं है। इसलिए पहले प्राण, मन, 
इन्द्रियाँ अपने स्वामी जीवात्मा में स्थित होता है फिर वह तेज 
में स्थित होता है । बुह० उप० (४/४/२) में यही कहा गया रद 
“उस समय यह आत्मा नेत्र से, या ब्रह्मरन्ध्र से अथवा शरीर के 
न्‍्य मार्ग से शरीर से बाहर निकलता है । उसके निकलने पर 
उसी के साथ प्राण भी निकलता है, और प्राण के निकलने परु 
उसके साथ सब इन्द्रियाँ निकलती हैं । 
छुत्र ५ : 'भूतेषु तच्छ ते:। 
भावार्थ : इस विषय में श्रुति प्रमाण से यह सिद्ध होता है 
कि प्राण और मन इन्द्रियों सहित जीवात्मा 
पाँचों सूक्ष्म भूतों में स्थित होतः है । 
व्याख्या-पू्व श्रुति में कहा गया है कि प्राण तेज में स्थित 
होता है । इससे यह सिद्ध होता है कि जीवात्मा, मन और 
समस्त इन्द्रियाँ, ये सब के सब सूक्ष्म भूत समुदाय में स्थित होते 
हैं । यह सूक्ष्म भूत समुदाय तेज के साथ मिला हुआ है। अतः 
तेज के नाम से सूक्ष्म भूत समुदाय का ही कथन है। 
सत्र ६: 'नेकस्मिन्द्शयतो हि ४ 
आवार्थ : एक तेजस्तत्व सें स्थित होना नहीं माना जा 
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सकता क्योंकि श्रुति और स्मृति दोनों जीवात्मा 
का पाँचों भूतों से युक्त होना दिखलाती है। 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (६/5/६) में कहा गया है 
कि प्राण तेज में स्थित हो जाता है जेसा कि प्रथम सूत्र में कहा 
गया है । यहाँ तेज में पाँचों तत्वों का ग्रहण है किन्तु तेज तत्व 
की प्रधानता होने से उसी के नाम से कहा गया है । अत: यह 
घ्िद्ध होता है कि प्राण और मन इन्द्रियों सहित जीवात्मा एक 
मात्र तेज तत्व में स्थित नहीं होता बल्कि शरीर के बीजभूत 
पाँचों भूतों के सूक्ष्म स्वरूप में स्थित होता है। वही उसका 
सूक्ष्म शरीर है । 


सूत्र ७ 'तमाना चासत्युपक्रमादमृतत्व॑ चानुपोष्य ॥' 


भावार्थ : देवयात मार्ग से ब्रह्मलोक में जाने का क्रम 
आरंभ होने तक दोनों को गति समान ही है, 
क्योंकि सूक्ष्म शरीर को सुरक्षित रख कर ही 
ब्रह्मतोक में अमृतत्व लाभ करना ब्रह्म विद्या का 
फल बताया गया है । 


व्याख्या -मृत्यु के समय वाणी मन में स्थित होती है, यहाँ 
से लेकर प्राण, मन और इन्द्रियों सहित जीवात्मा के सूक्ष्म भूत 
समुदाय में स्थित होने तक का जो मार्ग है वह ब्रह्मलोक में 
जाने वालों का तथा साधारण मनुष्यों का जिनका पुनजेन्म 
होता है, एक ही है। यहाँ तक सूक्ष्म शरीर रहता है तथा 
जीवात्मा इसी सूक्ष्म शरीर से ही ब्रह्मतोक में जाता है और 
वहाँ जाकर उसे अमृत स्वरूप की प्राप्ति होती है तथा अन्य 
लोक़ों में तथा अन्य शरीरों में भी सूक्ष्म शरीर द्वारा ही गमन 
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होता है । इसलिए यहाँ तक का मार्ग दोनों के लिए समान 
ही है। 


सत्र ८: 'तदापीते: संसारव्यपदेशात्‌ ।* 
भावार्थ: साधारण जीवों का मरने के बाद बार-बार जन्म 
ग्रहण करने का कथन होने के कारण यही सिद्ध 
होता है कि उनका वह सक्ष्म शरीर मुक्तावस्था 
प्राप्त होने तक रहता है। इसलिए नया स्थल 
शरीर प्राप्त होने के पहले-पहले उनका पर- 
मात्मा में स्थित रहना प्रलय काल की भाँति हैं । 
व्याख्या--साधा रण जीवों का मृत्यु के बाद पुनर्जन्म होता 
है । मृत्यु के बाद एवं पुनर्जन्म से पूव उनका सूक्ष्म शरीर देवता 
में स्थित होना प्रथम सूत्र में कहा गया है। यह सूक्ष्म शरीर 
प्रलय काल की भाँति कर्म-संस्कार के सहित अज्ञान की स्थिति 
में रहता है । यह परमात्मा की प्राप्ति नहीं है। जब तक उस 
जीवात्मा को दूसरा उपयुक्त शरीर नहीं मिलता तब तक उसी 
स्थिति में रहता है। पुनर्जन्म का वर्णन कठोपनिषद्‌ (२/२/७) 
में किया गया है। सूक्ष्म शरीर के रहने में वह मुक्त पुरुष की 
भाँति परमात्मा में विलीन नहीं होता । 
सत्र € : सक्षम प्रमाणदश्च तथोपलब्धे: ।' 
भावा्ें : वेद प्रमाण से और वेसी उपलब्धि होने से भी 
यही सिद्ध होता है कि जिसमें जीवात्मा स्थित 
होता है वह भूत समुदाय सूक्ष्म है । 
व्याख्या-मृत्यु के बाद स्थूल शरीर तो यहीं छूट जाता है 
किन्तु वह जीवात्मा मन एवं इन्द्रियों सहित सुक्ष्म भूतों में स्थित 


हि 








|| 
| 
॥ 
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हो जाता है जो उसका सूक्ष्म शरीर है | यह वात श्रुति प्रमाण 
एवं प्रत्यक्ष प्रमाण से भी सिद्ध होती है । 
सूत्र १० : नोपसर्देनात: ।' द 
भावार्थ : वह भूत समुदाय सक्ष्म होता है, इसलिए इस 
स्थल शरीर का दाह आदि के द्वारा नाश कर 
देने से उसका नाश नहीं होता । 
ब्याख्या--मृत्यु के समय जीवात्मा अपने सूक्ष्म शरीर के 
साथ इस स्थल शरीर से बाहर निकल जाता है इसलिए इस 
स्थल शरीर को दाह आदि द्वारा चष्ट कर देने से उसका नाश 
नहीं होता, न उसको कोई कष्ट ही होता है । 
सत्र ११ : “अस्येव चोपपत्तरेष ऊष्मा ४ 
भावार्थ : यह गर्मी जो कि जीवित शरीौर में अनुभत होती 
है, इस रुक्ष्म शरोर की ही है। युक्ति से भो यह 
बात सिद्ध होती है क्योंकि सूक्ष्म शरीर के निकल 
जाने पर स्थल शरीर गे नहीं रहता । 
व्याख्या-मृत्यु के समय सूक्ष्म शरीर के स्थूल शरीर से 
निकल जाने पर वह ठण्डा हो जाता है । इससे यही सिद्ध होता 
है कि इस स्थल शरीर में जो गर्मी है वह उस सूक्ष्म शरीर की 
ही है। 


सूत्र १२: 'प्रतिषेधादिति चेन्‍न शारीरात ।' 
भावार्थ : यदि कहो कि प्रतिषेध होने के कारण उसका 
गमन नहीं होता, तो यह ठीक नहीं है । क्योंकि 
उच्त प्रतिषिध बचन के द्वारा जोवात्मा से प्राणों 
को अलग होने का निषेध किया गया है । 
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व्याख्या- बृहदारण्यक उपनिषद्‌ (४/४/६) में बताया गया 
है कि कामना रहित महापुरुष की गति नहीं होती जिससे 
उसका ब्रह्मलोक में गमन नहीं होता । किन्तु यह कहना ठीक 
नहीं है क्योंकि उक्त श्रति में जीवात्मा से प्राणों के अलग होने 
का निषेध है, न कि शरीर से। अतः: इससे गमन का निषेध 
नहीं होता अपितु जीवात्मा प्राणों के सहित ब्रह्मलोक में जाता 
है, इसी वात की पुष्टि होती है । 


सत्र १३: स्पष्टो हवा केषाम्‌ ।' 
भावार्थ : एक शाखा दालों की श्रुति में स्पष्ट ही शरोर से 
णोंके उत्क्रण न होने की बात कही है। 
इसलिए यही सिद्ध होता है कि उप्तका गमन नहीं 

होता । 

व्याख्या- नसिहोपनिषद्‌ (५) में कहा गया है, उस आप्त- 
काम महापुरुष के प्राण उत्क्रमण नहीं करते, वहीं विलीन हो 
जाते हैं। वह ब्रह्म होकर ही ब्रह्म को प्राप्त होता है। वृह॒दार- 
ण्यक उपनिषद (४/४/७) में कहा है, वह यहीं ब्रह्म को प्राप्त 
हो जाता है । इनसे यही सिद्ध होता है कि उस भहापुरुष का 

लोकान्तर में गमन नहीं होता । 


सत्र १४: 'इप्तयंते च ।' 
भावार्थ : तथा स्मृति से भी यही सिद्ध होता है । 


व्या्या--गीता (५/२०, ५/२५, ५/२६ तथा १५५७) में 
स्पष्ट रूप से कहा गया है कि जो महापुरुष जीवन काल में ही 
ब्रह्म को प्राप्त हो गये हैं उनका किसी भी परलोक में गमन 
नहीं होता है तथा जहाँ गमन का प्रकरण आया है वहाँ शरीर 
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के समस्त सूक्ष्म तत्वों को साथ लेकर ही गमन करने की बात 
कही है । 


सूत्र १५: तानि परे तथा ह्याह । 


भावार्थ : वे प्राण, अन्तः:करण, पांच सक्ष्म भूत तथा इंद्वियाँ 
सबके सब उस परकब्रह्म में बिलीन हो जाते हैं 
क्योंकि ऐसा ही श्रुति कहती है । 
व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (३/२/७) में कहा गया है कि, 
उस महापुरुष का जब देहपात होता है उस समय पन्द्रह 
कलाएँ और मन सहित समस्त इन्द्रियों के देवता ये सब अपने- 
अपने अभिमानी देवताओं में स्थित हो जाते हैं, उनके साथ 
जीवन्मुक्त का कोई सम्बन्ध नहीं रहता। उसके बाद विज्ञानमय 
जीवात्मा, उसके समस्त कर्म और उपयु क्त सब देवता ये सब 
के सब परब्रह्म में विलीन हो जाते हैं । इससे यह सिद्ध होता है 
कि ऐसा महापुरुष जीवन काल में ही परमात्मा को प्राप्त हो 
जाता है तथा प्रारब्ध पूरा होने पर देहपात के बाद वह पर- 
मात्मा में विलीन हो जाता है । 


सत्र १६ : अविश्वागो वचनात्‌ ।' 


भावाथ : श्रुति के कथन से यह मालूम होता है कि विश्लाग 

नहीं रहता। 
व्याख्या--मुण्डक उपनिषद्‌ (३/२/८) में कहा है, 'जिस 
प्रकार बहती हुई नदियाँ अपना नाम रूप छोड़कर समृद्र में 
विलीन हो जाती हैं, उसी प्रकार ज्ञानी महात्मा नाम रूप से 
रहित होकर दिव्य परमपुरुष परमात्मा को प्राप्त हो जाता 
है । इस प्रकार उनका परमात्मा से विभाग नहीं रहता जबकि 
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साधारण पुरुष जीवात्मा के सहित उन परमदेव में स्थित होता 
हुआ भी कर्मानुसार उनसे विभकक्‍त ही रहते हैं एवं भिन्‍न-भिन्‍न 
योनियों में कर्मानुसार जन्म ग्रहण करते हैं । 
सत्र १७ : 'तदोको5पग्रज्वलनं तत्प्रकाशितद्वारों विद्यासामर्थ्यात्ति- 
च्छेषगत्यनुस्मति योगाच्च हार्दानुगृहीत: शतता- 
धिकया ।॥ द 
भावार्थ : स्थल शरीर से निकलते समय उस जीवात्मा का 
निवास स्थान जो हृदय है उसके अग्रभाग में 
प्रकाश हो जाता है । उस प्रकाश से जिनके निक- 
लने का द्वार प्रकाशित हो गया है ऐसा वह 
विद्वान ब्रह्मविद्या के प्रभाव से तथा उस विद्या 
फा शेष अंग जो ब्रह्मलोक में गसन है, उस गसमन 
विषयक संस्कार को स्मृति के योग से हृदयस्थ 
परमेश्वर की कृपा से अनुगुृहीत हुआ एक सो 
नाड़ियों से अधिक जो एक सुषुम्णा नाड़ी है, 
उसके द्वारा ब्रह्मरन्ध से निकलता है । 


व्याख्या--म रणासन्‍्न मनुष्य के समस्त इन्द्रिय, श्राण तथा 
अन्त:करण के लिंग शरीर में एक हो जाने पर हृदय के अग्न- 
भाग में प्रकाश हो जाता है । यही ज्योति साधारण मनुष्य एवं 
ब्रह्मवेत्ता के शरीर से भिन्‍न-भिन्‍न मार्ग से निकलतीं है। ब्रह्म 
वेत्ता के शरीर से यह ज्योति ब्रह्मरन्ध्र मागे से निकलती है 
और ब्रह्म विद्या के प्रभाव से ब्रह्मलोक की प्राप्ति के संस्कार 
की स्मृति से युक्त होकर हृदयस्थ परमेश्वर को कृपा से अनु- 
गृहीत होकर सुषुम्णा नाड़ी से होकर सूर्य की रश्मियों में चला 
जाता है। इसके विपरीत साधारण मनुष्यों की यह ज्योति 
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अन्य एक सौ नाड़ियाँ जो हृदय से जुड़ी हैं उनमें अपने कर्मा- 
नुसार विभिन्न योनियों में जाने का जो मार्ग है उससे निकलती 
है। ऐसा छान्‍न्दोग्य उपनिषद्‌ (5८/६/६) तथा बृह॒दारण्यक 
उपनिषद (४/४/२) में कहा गया है । 
सूत्र १८ : 'रश्म्यनसारी 
भाषाय्े : सूर्य की रश्मियों में स्थित हो उनन्‍्हों का अवल- 
म्बन करके वह साय लोक के द्वार से ब्रह्मलोक में 
चला जाता है । 
व्याख्या--ब्रह्मवेत्ता की जीवात्मा स्थूल शरीर से निकल- 
कर इन सूर्य की रश्मियों द्वारा ऊपर चढ़ता है तथा मन की 
गति से चलकर वह सूर्य लोक में पहुँच जाता है । यह सूर्यलोक 
ब्रह्मलोक का द्वार है जो साधारण मनुष्यों के लिए बन्द रहता 
है । साधारण मनुष्य नीचे के लोकों में जाते हैं ऐसा छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ (८/६/५) में कहा गया है । 
सत्य १९ : 'निशि नेति चेनन सम्बन्धस्य यावह हभावित्वाह॒र्श- 
यति च ।' 
भावाथ : यदि कहो कि रात्रि में सूर्य की रश्मियों से नाड़ो 
द्वारा उसका सम्बन्ध नहीं होता, तो यह कहना 
ठीक नहीं है| क्योंकि नाड़ी और सूर्य रश्मियों के 
सम्बन्ध की जब तक शरोर रहता है तब तक 
सत्ता बनी रहती है। इसलिए दिन हो या रात, 
कभी भी नाड़ी और सूर्य रश्मियों का सम्बन्ध 
विच्छिन्न नहीं होता। यही बात श्रुति भू 
विखाती है। 
व्याख्या--यहाँ यह शंका प्रकट की गई है कि रात्रि में मृत्यु 
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होने पर सूर्य रश्मियाँ न होने से नाड़ी ढ्वारा उनका सम्बन्ध 
कैसे होता है ? इस पर कहा गया है कि सूर्य का अर्थ इस 
दिखाई देने वाले हमारे सूर्य से ही नहीं है बल्कि उस तेजोमय 
तत्व से है जो अन्तरिक्ष में सवेत्र व्याप्त है तथा वही तैज 
नाड़ियों में व्याप्त है जिनका परस्पर गमनागमन होता रहता 
है । इस प्रकार शरीर स्थित वह तेज अन्तरिक्ष में स्थित हो 
जाता है जिसकी गति ब्रह्मलोक तक है । इसलिए वह तेजोमय 
पदार्थ अपनी भावना के अनुसार ब्रह्मलोक में शीघ्र ही पहुँच 
जाता है । 


सत्र २० : अतश्चायने5पि दक्षिण । 
भावाथे : इस पूर्व में कहे हुए कारण से ही दक्षिण अयन ्चे 
मरने वाले का भी ब्रह्मलोक में गमन हो जाता 
है । 
व्याख्या--उपय कत सूत्र में जैसा कहा गया है कि रात्रि में 
जिसकी मृत्यु होती है वह भी ब्रह्मलोक में जा सकता हैं, 
उसी प्रकार सूर्य के दक्षिणायन काल में जिसकी मृत्यु होती 
है वह भी उस तेज रश्सियों में स्थित होकर ब्रह्मलोक में जा 
सकता है। इसमें कोई बाधा नहीं है। भीष्म पितामह आदि 
के विषय में जो कथा है कि उन्हें सूर्य के उत्तरायण होने तक 
प्रतीक्षा करनी पड़ी तो वे वसु देवता थे। उन्हें देवलोक में ही 
जाना था तथा दक्षिणायन के समय देवलोक में रात्रि रहती 
है । इसलिए उनको उत्तरायण की प्रतीक्षा करनी पड़ी । ब्रह्म- 
नोक में जाने वालों के लिए कोई बाधा नहीं है । 
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सूत्र २१: 'योशिन: प्रति च स्मयंते स्मातें चेते ।' 
भावाथे : इसके सिवा योगी के लिए यह काल विशेष का 
नियम स्मृति में कहा जाता है, तथा वहाँ कहे हुए 
ये अपुनरावत्ति और पुनरावत्ति रूप दोनों भाग 
स्मात हैं । 
व्याख्या--गीता में कहा गया है कि दिन, शुक्ल पक्ष और 
उत्तरायण में देह त्याग करने वाले का पुनरागमन नहीं होता 
तथा रात्रि और दक्षिणायन में शरीर त्यागने वाले का पुन रा- 
गमन होता है। इस प्रकार ये दो मार्ग श्रुति वर्णित मार्ग से 
भिन्‍न हैं । ये मार्ग योगी के लिए कहे गये हैं इसलिए श्रुति में 
कहे गये मार्ग से इसका कोई विरोध नहीं है। यहाँ काल के 
वर्णन में उस काल के अभिमानी देवता से है, ऐसा मानने पर 
श्रुति से इसका कोई विरोध नहीं आता । 


॥ दूसरा पाद सम्पूर्ण ॥। 








चोथा श्रध्याय 
तीसरा पाद 


सत्र १: अचिरादिना तत्प्रथिते: ।' 
भावार्थ : आचि से आरम्भ होने वाले एक ही मार्ग से ब्ह्म- 
लोक को जाते हैं क्योंकि ब्रह्मज्ञानियों के लिए 
पह एक ही मार्ग विभिन्‍न नासों से प्रसिद्ध है । 


व्याख्या - दूसरे पाद में बताया गया है कि मृत्यु के बाद 
वाणी का मन में, मन का प्राण में, प्राण का जीवात्मा में तथा 
जीवात्मा तेज में (सूक्ष्म भूत समुदाय) में स्थित हो जाता है । 
यहाँ तक का मार्ग साधारण व्यक्ति का तथा ज्ञानी का एक ही 
है । इसके बाद साधारण मनुष्य कर्मानुसार पुनः संसार में 
आता है किन्तु ज्ञानी मोक्ष नाड़ी द्वार का आश्रय ले सूर्य को 
रश्मियों द्वारा सूर्य लोक में पहुँच कर वहाँ से ब्रह्मलोक में चला 
जाता है। इसमें रात्रि या दक्षिणायल काल की कोई बाधा 
नहीं है । ब्रह्मलोक में जाने के मार्ग को कहीं अचि मार्ग, उत्त- 
रायण मार्ग और कहीं देवयान मागग कहा गया है तथा इनके 
साथ ही कहीं विभिन्‍न प्रकार के लोकों का वर्णन आता है, कहीं 
दिन, पक्ष, मान, अयन और संवत्सर का वर्णन आता है। इन 
सबका स्पष्टीकरण इस तीसरे पाद में किया गया है। 


इस सत्र में यह बताया गया है कि श्रुति में ब्रह्मलोक में 


-( २€७ ) 
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जाने के लिए जिन विभिन्‍न नामों से वर्णन किया गया है वह 
एक ही मार्ग है क्योंकि वह अचि से आरम्भ होने वाला मार्ग 
है । इसी मार्गे से सव साधक जाते हैं । इसी को देवयान एवं 
उत्तरायण मार्ग कहते हैं । वह मार्ग विभिन्‍न लोकों में होकर ही 
जाता है। जहाँ इनका कम एवं अधिक वर्णन किया गया है 
वहाँ सभी लोक मान लेना चाहिए । 
सूत्र २: वायुमब्दादविशेषविशेषाभ्यास्‌ ।' 

झावाथे : वायुलोक को संदत्सर के बाद ओर सूर्य से पहले 

समझना चाहिए, क्योंकि कहां वायु का वर्णन 
समान भाव से है और कहीं विशेष भाव से है 

व्याख्या--छानदोग्य उपनिषद्‌ (५/१०/१-२) में इस देव- 
यान मार्ग का वर्णन दिया गया है कि, “ब्रह्मविद्या के रहस्य को 
जानने वाले अचि (ज्योति, अग्नि' अथवा सूर्य किरण) को 
प्राप्त होते हैं। अचि से दित को, दिन से शुक्ल पक्ष को, 
शुक्ल पक्ष से, उत्तरायण को, उत्तरायण से संवत्सर को, संव- 
त्सर से सूर्य को, सूर्य से चन्द्रमा को तथा चन्द्रमा से विद्युत को 
प्राप्त होता है। वहाँ से अमानव पुरुष इनको ब्रह्म के पास 
पहुँचा देता है । यह देवयान माग है ।' द 

वह॒दारण्यक उपनिषद्‌ (५/१०/१) में कहा है, जब मनुष्य 
इस लोक से ब्रह्मलोक को जाता है तो वह वायु को प्राप्त होता 
है, वायु से सूर्य को, सूर्य से चन्द्रमा को तथा चन्द्रमा से ब्रह्म- 
लोक को प्राप्त होता है। वहाँ अनन्त काल तक का निवात्त 
करके वह ब्रह्म में लीन हो जाता है । ' 


कोषीतकि उपनिषद्‌ (१/३) में कहा गया है, वह इस देव- 
यान मार्ग को प्राप्त होकर अग्निलोक में आता है । फिर वायु 
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लोक, सूर्यलोक, वरुणलोक, इन्द्र लोक तथा प्रजापति लोक में 
होता हुआ ब्रह्मलोक में पहुँच जाता है । 

इन श्रतियों में छान्‍्दोग्य उप० में वायुलोक का वर्णन नहीं 
है । इसलिए उसे संवत्सर के बाद और सूर्य से पहले मानना 
चाहिए । 20 
सुत्र ३: 'तडितो5धि वरुण: सम्बन्धात्‌ 

भावार्थ : विद्यत से ऊपर वरुत लोक है। क्योंकि उन 

दोनों का परस्पर सम्बन्ध है । 

व्याख्या--विद्युत का सम्बन्ध जल से है इसलिए विद्युत 
से ऊपर वरुण लोक को स्थिति बताई गई है। इसके बाद इन्द्र 
एवं प्रजापति लोकों की स्थिति मा नने से सब श्रृत्तियों में एकता 
हो जायेगी । 


सत्र ४: 'आतिवाहिकास्तल्लिड्भात्‌ ।' 


स्वार्थ : वे सब साधकों को एक स्थान से दूसरे स्थान तक 
पहुँचा देने वाले उन-उन लोकों के अभिमानोी 
पुरुष हैं। क्योंकि थ्रुति में बसा ही लक्षण देखा 
जाता है। 


व्याख्या--विद्युत लोक तक पहुँचाने का काय सूक्ष्म शरी र- 
धारी देवता या मानवाक्ृति पुरुष करते हैं इन्हें आतिवाहिक 
कहा जाता है । विद्युत लोक से आगे अमानव पुरुष उस ज्ञानी 


को ब्रह्म की प्राप्ति कराता है । 


सूत्र ५: 'उभयव्यामो हात्तत्सिद्धें: ।' 


भावार्थ : दोनों के मोहयुक्त होने का प्रसंग आ जता है ४ 








। 
क्‍ 
| 
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इसलिए उनको अभिमानो देवता मानने से हो 
उनके द्वारा ब्रह्मलोक तक ले जाने का कार्य सिद्ध 
हो सकता है। अत: वसा हो मानना चाहिए । 


व्याख्या--अचि को ज्योति आदि जड़ पदाथ मान लें या 
'उसे लोक विशेष मान लें तो दोनों ही जड़ पदाथ होने से 
जीवात्मा को ब्रह्मलोक तक पहुँचाना असंभव हो जायेगा 
क्योंकि जीवात्मा को मार्ग का ज्ञान नहीं है इससे देवयान या 
'पित॒यान मार्ग को बताने वाला उनका अभिमानी देवता ही 
मानना उचित है। अतः मार्ग में जिन जिन लोकों का वर्णन 
आया है उनको उनके अभिमानी देवता ही समझना चाहिए 
जिनका काम जीवात्मा को अगले लोक में पहुँचा देना है । 
सूत्र ६: वद्यतेनेब ततस्तच्छ तेः।' 
भावाथ : वहाँ से आगे ब्रह्मतोक तक विद्यत लोक में प्रकट 
हुए अमानव पुरुष द्वारा हो पहुँचाये जाते हैं । 
क्योंकि वसा ही श्रुति में कहा है । 
व्याख्या--जीवात्मा को विद्युत लोक से ब्रह्मलोक तक 
'पहुँचाने का कार्य उसमें प्रकट हुए अमानव पुरुष ही करते हैं । 
बीच के लोकों के जो अभिमानी देवता हैं वे अपने लोकों में 
कि जाने का मार्ग मात्र देते हैं और आवश्यक सहयोग देते 
पहैं। 
सूत्र ७ : कार्य बादरिरस्य गल्युपपत्ते: । 
भावार्थ : आचार्य बादरि का मत है कि का ब्रह्म को 
अर्थात हिरण्यगर्म को प्राप्त होते हैं क्योंकि गमन 
करने के कथन की उपपत्ति इस कार्य ब्रह्म के 
लिए ही हो सकती है । 
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व्याख्या--श्रुति में जो लोकान्तर में गमन का कथन है वह 
ब्रह्म के लिए नहीं बल्कि उसका प्रथम व्यक्त स्वरूप ब्रह्मा 
अथवा हिरण्यगर्भ को प्राप्त होने से है जो काय ब्रह्म है क्योंकि 
ब्रह्म तो सर्वत्र व्याप्त है उसके लिए लोकान्तर गमन की क्या 
आवश्यकता है । 
सुत्र ८: विशेषितत्वाच्च . 

भावार्थ : तथा विशेषण देकर स्पष्ट कहा गया है, इसलिए 

भरी काये ब्रह्म को प्राप्ति मानना ही उचित हे । 

व्याख्या--श्रृति में ब्रह्मलोक में ले जाने की बात कही गई 
है, ब्रह्म को प्राप्त होने की नहीं। इससे यही सिद्ध होबा है कि 
जीवात्मा काये ब्रह्म (ब्रह्मा) को ही भ्राप्त होता है तथा उसी 
लोक में अनन्त काल तक निवास करता है क्योंकि वह लोकों 
का स्वामी हैं । 


सूत्र & : सामीप्यात्तु तद्॒व्यपदेश: 
भावार्थ: वह कथन तो ब्रह्म की समोीपता के कारण ब्रह्मा 
के लिए भी हो सकता है । 
व्याख्या--वृहदा रण्यक उपनिषद्‌ (६/२/१४५) में कहा गया 
है कि, अमानव पुरुष इनको ब्रह्म लोकों में ले जाता है ।' 
दूसरी श्रुति में कहा है, वह अमानव पुरुष इनको ब्रह्म के समीप 
ले जाता है ।' इनके अनुसार ब्रह्मा उस परब्रह्म का पहला कार्य 
होने से ब्रह्म को 'ब्रह्मा' कहा गया है। ऐसा मानना युक्ति संगत 
हो सकता है । 
सूत्र १० : 'कार्यात्पये तदध्यक्षेण सहात: प्रसमभिधानात्‌ ४ 
भावार्थ : कार्य रूप ब्रह्मलोक का नाश होने पर उसके 
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स्वामो ब्रह्मा के सहित इससे श्रेष्ठ परब्रह्म पर- 
सात्मा को प्राप्त होने का कथन है। इसलिए 
पुनरावत्ति नहीं होगी। 
व्याख्या--गीता (5/१६) में कहा गया है कि, ब्रह्मा के 
ज्लोक तक सभी लोक पुनरावृत्ति शील हैं ।' तथा श्रुति कहती है 
कि देवयान मार्ग से जाने वालों का वापस न लौटना स्पष्ट 
कहा है। मुण्डक उपनिषद्‌ (३/२/६) में कहा है कि जिनका 
अन्त:करण शुद्ध हो गया है वे ब्रह्म लोकों में जाकर मुक्त हो 
जाते हैं । इससे यह सिद्ध होता है कि प्रलय काल में ब्रह्मलोक 
का नाश होने पर उसके स्वामी ब्रह्मा के सहित वहाँ गये हुए 
ब्रह्म उपासक भी परब्रह्म को प्राप्त होकर मुक्त हो जाते हैं । 
इसलिए उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती । 
सत्र ९१ : स्प्तेश्च ।' 
भावार्थ : स्मृति प्रमाण से भी यही बात सिद्ध होती है। 
व्याख्या--कूर्म पुराण में लिखा है, 'वे सव शुद्ध अन्त:क रण 
वाले पुरुष प्रलय काल प्राप्त होने पर समस्त जगत्‌ के अन्त में 
ब्रह्मा के साथ उस परमपद में प्रविष्ठ हो जाते हैं। इससे भी 
यही सिद्ध होता है कि उन्हें कार्य ब्रह्म की ही प्राप्ति होती है । 
सूत्र १२: पर जमिनिप्त ख्यत्वात । 
भावार्थ : आचाय॑ जैसिसी का कहना है कि ब्रह्म शब्द का 
मुख्य वाच्याथ होने के कारण परब्रह्म को प्राप्त 
होता है । यही मानना युक्ति संगत है। 
व्यास्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (५/१०/१ ':। कहा गया है 
वह अमानव पुरुष इनको ब्रह्म के समीप पहुंचा देता है ।” इसके 
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अनुसार आचार्य जैमिनि कहते हैं कि यहाँ ब्रह्म शब्द मुख्य- 
तया परमात्मा का ही वाचक है, इसलिए आचि आदि मार से 
जाने वाले परन्रह्म को ही प्राप्त होते हैं कार्य ब्रह्म को नहीं । 
सूत्र १३: 'दशनाच्च ४ 
भावार्थ : श्रुति में जगह-जगह गति पूर्वक परबरह्म की ग्राप्ति 
दिखाई गई है। इससे भो यही सिद्ध होता है कि 
कार्य ब्रह्म की प्राप्ति नहीं है। 
व्याख्या - छान्‍्दोग्य (८/६/६)) कंठोपनिषद्‌ (१/३/६, तथा 
२/३/१६) में कहा गया है कि जीवात्मा अमृतत्व को, विष्णु 
के परमधाम को प्राप्त होता है। इस प्रकार जगह-गगह गति 
पूर्वक परब्रह्म परमात्मा की प्राप्ति श्रुति में प्रदर्शित की गई है । 
इससे सिद्ध होता है कि देवयान मार्ग से जाने वाले ब्रह्मविद्या के 
उपासक परब्रह्म को ही प्राप्त होते हैं, न कि कार्य ब्रह्म को । 
सत्र १४: न च कार्ये प्रतिपत्यभिसन्धि: । 
भावार्थ - इसके सिवा उन ब्रह्म विद्या के उपासकों का 
प्राप्ति विधयक सकलप भी काय ब्रह्म के लिए 
नहीं है । 
व्याख्या--इसके सिवा उन ब्रह्मविद्या के उपासकों का जो 
प्राप्ति विषयक संकल्प है, वह काये ब्रह्म के लिए नहीं है अपितु 
परब्रह्म परमात्मा को ही प्राप्त करने के लिए उनकी साधना में 
प्रवत्ति देखी जाती है । इसलिए भी उनको कार ब्रह्म की प्राप्ति 
नहीं होती है, परब्रह्म को ही होती है। 
सत्र १५: अप्रतीकालम्बनानतयतीति बॉदरायण उभ्चयथादो- 
बात्तत्कतुश्च । 
भावार्थ : वाणी आदि प्रतीक का जवलस्बन करके उपासना 
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करने वालों के सिवा अन्य सब उपासकों को ये 
आचि आदि देवता लोग देवयान मार्ग से ले जाते 
हैं। अतः दोनों प्रकार से मानने में कोई दोष न 
होने के कारण उनके संकल्पानसार परक्रह्म को 
और काय॑ ब्रह्म को प्राप्त कराना सिद्ध होता है । 
यह व्यास देव कहते हैं । 

व्याख्या--आचाये बादरायण इसमें अपना मत प्रकट करते 
हुए कहते हैं कि कार्य ब्रह्म की उपासना करने वाले तथा परमे- 
इवर की उपासना करने वाले दोनों को ही वह अमानव पुरुष 
उनके संकल्पानुसार पहुंचा देते हैं। इसलिए दोनों प्रकार की 
मान्यता में कोई दोष नहीं है क्‍योंकि दोनों में उपासक का 
संकल्प कारण है | परब्रह्म का माग्ग भी प्रजापति ब्रह्मा के ही 
लोक में होकर जाता है (कौ० उ० १/३)। अतः: जिनके अन्त: 
करण में भोगों के संस्कार होते हैं उन्हें वे यहीं छोड़ देते हैं तथा 
जिनके मन में वेसे भाव नहीं होते उन्हें परमधाम में पहुँचा देते 
हैं । परन्तु देवयान मार्ग से गये हुए दोनों प्रकार के उपासक 
वापस नहीं लौटते । 
सत्र १६ : विशेष च दर्शयति । 

भावार्थ : इसका विशेष कारण भी श्रुति दिखातो है। 


व्याख्या--जो उपासक प्रतीकोपासना करते हैं उनको 
उन्हीं के अनुसार विभिन्‍न फल मिलता है। जैसे वाणी की 
उपासना का फल जहाँ तक वाणी की गति है वहीं तक ले जाती 
है। इस प्रकार सबके फल में एकता नहीं है | ऐसे उपासक देव- 
यान मार्ग से न तो कार्य ब्रह्म के लोक के अधिकारी हैं न पर- 
ब्रह्म के परमधाम के । उनका गमन अचि मार्ग से नहीं होता । 
॥॥ तीसरा पाद सम्पूर्ण ।। 


चोथा श्रध्पयाय 


चौथा पाद 
सत्र १: 'सम्पद्याविर्भावः स्वेन शब्दात्‌ 
भावार्थ : परमधाम को प्राप्त होकर इस जीव का अपने 
वास्तविक स्वरूप से प्राकटय होता है । क्योंकि 
श्रुति में ऐसा ही कहा गया है । 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ में उपासकों के संकल्पानुसार 
ब्रह्मलोक में पहुंचने पर क्या थ्थिति होती है इसका वर्णन है कि 
'जो उपासक इस शरीर से ऊपर उठकर परम ज्ञान स्वरूप 
परमधाम को प्राप्त होता है वह अपने वास्तविक स्वरूप से 
सम्पन्त हो जाता है | अर्थात्‌ वह प्राकृत सूक्ष्म शरीर से रहित 
पुण्य-पाप शून्य, जरा-मृत्यु आदि विकारों से रहित, सत्यकाम 
सत्य संकल्प, श॒द्ध एवं अजर अमर रूप से युक्त हो जाता है। 
ऐसे व्यक्तियों का सब लोकों में इच्छानुसार गमन होता है । 


सत्न २: 'मुक्त: प्रतिज्ञानात्‌ 


भावार्थ : प्रतिज्ञा की जाने के कारण यह सिद्ध होता हे 
कवि वह स्वरूप सब प्रकार के बन्धनों से मुक्त 
होता है । 


व्याख्या--श्रति में जगह-जगह यह प्रतिज्ञा की गई है कि 
उस परब्रह्म परमात्मा के लोक को प्राप्त होने के बाद यह 


(३०५ ) 
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साधक सदा के लिए सब प्रकार के बन्धनों से छूट जाता है 
(मु० उ० ३/२/६) । इससे यह सिद्ध होता है कि वह जीवात्मा 
अपने वास्तविक स्वरूप से सम्पन्न हो जाता है तथा सभी 
प्रकार के कर्म संस्कारों से रहित होकर मुक्त हो जाता है। 
सूत्र ३: आत्मा प्रकरणात्‌ ।' 


भावार्थ : प्रकरण से यह सिद्ध होता है कि वह शुद्ध आत्मा 
ही हो जाता है । 


व्याख्या--गीता (१४/२), मुण्डक उपनिषद्‌ (३/१/३) 
तथा छान्दोग्य उपनिषद्‌ (८/३/४) में कहा गया है कि, ब्रह्म- 
लोक को प्राप्त होने वाला आत्मा सब प्रकार के बचन्धनों से 
मुक्त होकर परमात्मा के समान परम दिव्य शुद्ध स्वरूप से 
युक्त हो जाता है । 
सूत्र ४ : अविभागेन दृष्टत्वात्‌ । 

भावाथे। उस सुकतात्मा की स्थिति उस परक्रह्म में अधि- 

भक्‍त रूप से होती है । क्योंकि यही बात श्रति में 
देखी गई हे। 

व्याख्या--कठोपनिषद (२/१/१५)में कहा गया है कि, जिस 
प्रकार शुद्ध जल में गिरा हुआ शुद्ध जल वैसा ही हो जाता है, 
उसी प्रकारपरमात्मा को जानने वाले मुनि का आत्मा हो जाता 
है। इसी प्रकार मुण्डक उपनिषद्‌ (३/२/०५) में कहा है, 'जिस 
प्रकार बहती हुई नदियाँ नाम रूपों को छोड़कर समुद्र में 
विलीन हो जाती हैं, वंसे ही परमात्मा को जानने वाला विद्वान 
नाम रूप से मुक्त होकर परात्पर, दिव्य, परब्रह्म परमात्मा 
को प्राप्त हो जाता है। इससे सिद्ध होता है कि मुक्तात्मा उस 
परत्रह्म में अविभक्त रूप से ही स्थित होता है। 
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सूत्र ५: ब्राह्मण जमिनिरूपन्यात्तादिभ्य: ॥ 


भावार्थ : आचार्य जेमिनि कहते हैं कि ब्रह्म के सदश रूप से 
स्थित होता है क्‍योंकि श्रुति में जो उसके स्वरूप 
का निरूपण किया गया है, उसे देखने से और 
स्मृति प्रमाण से भी यही सिद्ध होता है। 


व्याख्या--आचार्य जैमिनि कहते हैं कि मुण्डक उपनिषद्‌ 
(३/१/३) में कहा गया है कि, वह निर्मेल होकर परम 
समता को प्राप्त हो जाता है। इस प्रकार छा० उ० (5/३/४) 
में उसका दिव्य स्वरूप से सम्पन्न होना कहा गया है। ऐसा ही 
गीता (१४/२) में भी कहा गया है। इनसे सिद्ध होता है कि 
साधक परमात्मा के सदृश दिव्य स्वरूप से सम्पन्न होता है । 


सूत्र ६: चितितन्पात्रेण तदात्मकत्वादित्यौडलोसि ४ 


झावाथे: केवल चेतन मात्र स्वरूप से स्थित रहता है 
क्योंकि उसका वास्तविक स्वरूप वेसा ही है। 
ऐसा आचायें औडलोमि कहते हैं । 
व्याख्या--श्रुति में कहा गया है कि यह आत्मा बाहर 
भीतर के भेद से रहित सबका सब प्रज्ञानघन है (बु० उ० 
४/५/१३) इसलिए परमधाम में गया हुआ मुकतात्मा अपने 
वास्तविक चेतन्यमात्र स्वरूप में स्थित रहता है । ऐसा आचाय 
औड्लोमि का मत है । 


सूत्र ७ : 'एवमप्युपन्यासात्‌ पुर्वेभावादविरोध बादरायण: ॥ 


भावाथे : इस प्रकार से अर्थात्‌ औडलोमि और जमिनि के 
कथनानुसार भी श्रृति में उस मुक्तात्मा के स्वरूप 
का निरूपण होने से तथा पहले कहे हुए भाव से 
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भी सिद्धान्त में कोई विरोध नहीं हैं। यह बाद 
रायण कहते हैं । 
व्याख्या--मह्षि बादरायण कहते हैं कि मुक्‍तात्मा की 
तीनों ही प्रकार की स्थिति हो सकती है । इसमें कोई विरोध 
नहीं है । जंमिनि के अनुसार मुक्‍तात्मा का स्वरूप परब्रह्म के 
सद्श दिव्य गुणों से सम्पन्न होना, औडुलोमि से अनुसार चेतन 
मात्र स्वरूप में स्थित होना, तथा सूत्र ४ में बताये अनुसार 
परमेश्वर में अभिन्‍न रूप से स्थित होना । 
सूत्र ८: 'संकल्पादेव तु तच्छ तेः ॥' 
भावार्थ : उन भोगों की प्राप्ति तो संकल्प से हो होती है 
क्योंकि श्रुति में यही बात कही गई है। 
व्याख्या - छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (5/१२/५-६) में कहा गया 
है कि वह मुक्तात्मा मन के द्वारा केवल संकल्प से ही उस 
लोक के दिव्य भोगों का अनुभव करता है। 


सूत्र & : अतएव चानन्याधिपति: ।' 
भावार्थ : इसीलिए तो मुक्तात्मा को ब्रह्मा के सिवा अन्य 
स्वामी से रहित बताया गया है। 


व्या््या--तेत्तिरीय उपनिषद्‌ (१/६) में कहा गया है कि, 
वह स्वराज्य को प्राप्त हो जाता है, मन के स्वामी हिरण्य- 
गर्भ को प्राप्त हो जाता है, अतः वह स्वयं बुद्धि, मन, वाणी, 
नेत्र और श्रोत्र-सबका स्वामी हो जाता है।' उस पर एक ब्रह्मा 
जी के सिवा अन्य किसी का आधिपत्य नहीं रहता । 


सूत्र १० : अभावं बादरिराह हां व्‌ ।' 
भावार्थ : उत्तके शरोर नहों होता, ऐसा आचार्य बादरि 
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मानते हैं क्योंकि इसी प्रकार श्रुति कहती हे । 
व्याख्या - आचाये बादरि का कहना है कि काये ब्रह्म के 
लोक में गये हुए मुक्तात्मा के स्थूल शरीर का अभाव होता है, 
अत: वह बिना शरीर के केवल मन से ही उन भोगों को 
भोगता है । ऐसा छान्दोग्य उपनिषद्‌ में कहा गया है । 
सूत्र ११: 'भावं जेसिनिविकल्पाश्मनननात्‌ ।' 
भावाथे : आचाये जप्रिनि मुकतात्मा के शरीर का अस्तित्व 
मानते हैं, क्योंकि कई प्रकार से स्थित होने का 
श्रुति में वर्णन आता है । 
व्याख्या--छान्दोग्य उपनिषद्‌ (७/२६/२) में कहा गया है 
कि वह मुक्‍तात्मा नाना प्रकार के भावों से युक्त होता है । 
इससे यह सिद्ध होता है कि वह शरीर से युक्त होता है। 
सूत्र १९: द्वादशाहवदुभयविधं बादरायणो5त: ।' 


भावार्थ : बेद व्यास जी कहते हैं कि पुर्वोक्‍्त दोनों मतों से 
दादशाह यज्ञ को भाँति दोनों प्रकार की स्थिति 
उचित है। 


व्याख्या--वेदव्यास जी दोनों आचार्यों के कथन को प्रामा- 
णिक मानते हुए कहते हैं कि उपासक के संकल्प के अनुसार 
शरीर का रहना और न रहना दोनों ही संभव हैं । इसमें कोई 
विरोध नहीं है । 
सत्र १३ : तन्वभावे संध्यवदुपपत्ते: ।' 

भावार्थ : शरीर के अभाव में स्वप्न को भाँति भोगों का 


उपभोग होता है। क्योंकि यहो मानन। युक्‍्ति 
संगत है । 
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व्याख्या--वेद व्यास जी की यह मान्यता उचित है कि 
जिस प्रकार स्वप्न में स्थूल शरीर के बिना मन से ही समस्त 
भोगों का उपभोग होता देखा जाता है वसे ही ब्रह्मलोक में भी 
बिना शरीर के समस्त दिव्य भोगों का उपभोग होना संभव 
है। 
सत्र १४ : 'भावे जाग्रदवत्‌ । 

भावार्थ : शरीर होने पर जाग्रत्‌ अवस्था की भाँति उपभोग 

होना युक्ति संगत है । 

व्याख्या-जमिनि के अनुसार मुक्‍तात्मा को शरीर की 
उपलब्धि होती है, वह उसके द्वारा जाग्रत अवस्था में जिस 
प्रकार साधारण मनुष्य विषयों का अनुभव करता है, उसी 
प्रकार मुक्तात्मा ब्रह्मलोक में भी ऐसा ही अनुभव करता है। 
ऐसा होना भी संभव है। इसलिए दोनों प्रकार की स्थिति 
संभव है। 
सत्र १५ : 'प्रदीषवदावेशस्तथा हि दर्शयति ।' 


भावार्थ : दीपक की भाँति सभी शरोरों में मुक्तात्मा का 
प्रवेश हो सकता हैँ, क्योंकि श्रुति ऐसा दिखाती 
है। 
व्याख्या-जिस प्रकार समस्त दीपकों में एक ही अग्नि 
श्रकाशित होती है उसी प्रकार एक ही मुक्तात्मा अपने संकल्प 
से रचे हुए समस्त शरीरों में प्रविष्ठ होकर दिव्य लोकों के 
भोग का उपभोग कर सकता है, क्‍योंकि श्रुति में उस एक का 
ही अनेक रूप होना दिखाया गया है । 


्जइ 
कि क - अर ० 
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सत्र १६: 'स्वाप्ययसस्पत्योरन्यतरापेक्षमाविष्कृतं हि। 


भावार्थ : सुषुष्ति और परब्रह्म को प्राप्ति- इन दोनों में से 
किसी एक की अपेक्षा से कहे हुए वे बचन हें, 
क्योंकि श्रुतियों में इस बात को स्पष्ट किया 
हे । 
व्याख्या - छा ० 3० (६/८/ श ) तथा प्र० उ० (४/७/८) 
आदि में सुषुप्ति की भाँति किसी प्रकार का ज्ञान' न रहने की 
तथा नदी के समुद्र में मिलने की भाँति का जो कथन है वह 
लय-अवस्था को लेकर कहा गया है। प्रलय काल में भी 
प्राणियों की स्थिति सुषुष्ति की ही भाँति होती है । यह ब्रह्म 
लोक को प्राप्त हुए अधिकारियों के लिए नहीं है ब्रह्मलोक में 
जाने वाले अधिकारियों के लिए तो स्पष्ट कहा गया है कि वे 
वहाँ के दिव्य भोगों को भोगते हैं, अनेक शरीर धारण करते हैं 
तथा यथेच्छ लोकों में विचरण कर सकते हैं। अतः इन दोनों ._ 
में विरोध नहीं है । 
सत्र १७ : 'जगद्दयापारवर्ज प्रकरणादसन्निहितत्वाच्च । 


भावार्थ : जगत्‌ की रचना आदि व्यापार को छोड़कर ओर 

बातों में हो उनकी सामथ्यं है, क्योंकि प्रकरण 

से यही सिद्ध होता है, तथा जगत्‌ को रचना 

आदि व्यापार से इनका कोई निकट सम्बन्ध नहीं 

दिखाया गया है, इसलिए भो वही बात सिद्ध 

होती है । क्‍ 
व्याल्या-अ्रुतियों में सर्वत्र यही बताया गया है कि. 
इस जड़-चेतनात्मक जगत्‌ की उत्पत्ति, संचालन, और प्रलय 


० 7: ४ 
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का कार्य उस परब्रह्म परमात्मा का ही है । ब्रह्मलोक में प्राप्त 
होने वाले मुक्तात्माओं का इन कार्यों से कोई सम्बन्ध नहीं है। 
वे केवल दिव्य भोगों का उपभोग मात्र करते हैं । 


सूत्र १८: 'प्रत्यक्षोपदेशादिति चेन्‍्नाधिकारिक मण्डलस्थोक्ते: ।' 


भावार्थ : यदि कहो कि वहाँ प्रत्यक्ष रूप से इच्छानुसार 
लोकों में विचरने का उपदेश हें अर्थात्‌ बहाँ 
जाकर इच्छानसार कार्य करने का अधिकार 
बताया गया है तो यह बात नहीं हे, क्योंकि वह 
कहना अधिकारियों के लोकों में स्थित भोगों का 
उपभोग करने के लिए ही हूं । 





॥| व्याख्या- पूर्व सूत्रों में यह बताया गया है कि वह मुक्तात्मा 
| स्वाराज्य को प्राप्त हो जाता है, वहाँ यह भी कहा गया है कि 
वह सब के मन के स्वामी (त्रह्मा) को प्राप्त हो जाता है । 
(ते० उ० १/६ /२ ) | अतः: वह ब्रह्मा के अधीन है | इसलिए 
जगत्‌ के कार्य में हस्तक्षेप करने में उसका अधिकार नहीं है न 
उसकी शक्ति ही है। जो अधिकार उसे मिलते हैं वह उन्हीं का 
उपभोग कर सकता है। 

सूत्र १६ : “विकारावरति च तथा हि स्थितियाह ।' 


भावाथ : इसके सिवा वह सुक्तात्मा जन्‍्मादि विकारों से 
रहित ब्रह्महूप का अनुभव करता है, क्योंकि 
उसकी बसी स्थिति श्रुति कहती हूँ । 








व्याख्या--श्रुति में ब्रह्म विद्या का मुख्य फल परब्रह्म की 
प्राप्ति बताया गया है जो जन्म, जरा आदि विकारों को न 
प्राप्त होने वाला, अजर, अमर, समस्त पापों से रहित तथा 
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कल्याणमय दिव्य गुणों से सम्पन्त है, ऐसा छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
(८/१/५) में बताया गया है। इस प्रकार यह फल कर्म फल 
की भाँति विकारी नहीं हैं । ब्रह्म विद्या का फल परब्रह्म को 
ग्राप्ति ही है जो मुक्तात्मा की स्थिति है । 


सूत्र २० : दर्शयतश्चेवं प्रत्यक्षानुमाने ।' 
भावाथे : श्रुति और स्मृति भी इसी प्रकार दिखलातो हैं । 


व्याख्या - छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (८/३/४) में कहा गया हैं 
कि 'वह परम ज्योति को प्राप्त हो अपने वास्तविक स्वरूप से 
सम्पन्न हो जाता है। यही आत्मा है, यही अमृत एवं अभय है, 
और यही ब्रह्म है।' यह ब्रह्मलोक अन्य लोकों की भाँति 
विकारी नहीं है श्रुति में उसे नित्य, सब पापों से रहित, 
तथा रजोगरुण आदि से शुन्य-विशुद्ध कहा गया है। गीता 
(१४/२) में भी यही कहा गया है। इस प्रकार जीवात्मा का 
अन्य लोकों में जाना और वहाँ के भोगों का उपभोग करना 
*+न मात्र है। वह बन्धन कारक एवं पुनर्जन्म का हेतु नहीं 
है। 


सूत्र २१ : 'भोगमात्रसाम्यलिड्भाच्च । 


भावार्थ : भोग मात्र में समता रूप लक्षण से भी यही 
सिद्ध होता है कि उसका जगत्‌ की रचना आदि 
में अधिकार नहीं होता । 


व्याख्या - जिस प्रकार ब्रह्म समस्त दिव्य कल्याणमय 
भोगों का उपभोग करता हुआ भी उनसे लिप्त नहीं होता, 
उसी प्रकार यह मुक्तात्मा भी उस ब्रह्मलोक में रहते समय 
दिव्य भोगों का बिना शरीर के स्वप्न की भाँति केवल संकल्प 
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से अथवा जाग्रत की भाँति उपभोग करके भी उनसे लिप्त नहीं 
होता । इस प्रकार भोग मात्र में ब्रह्मा के साथ उसकी 
समानता है किन्तु ब्रह्म की भाँति जगत्‌ की रचना में उसका 
अधिकार और सामथ्य नहीं है । 
सत्र २२: अनावृति: शब्दादनावृत्ति: शब्दात्‌ । 
भावार्थ : ब्रह्म में गये हुए आत्मा का पुनरागमन नहीं 
होता । यह बात श्रुति बचन से घिद्ध होती है । 
व्याख्या--जीवात्मा ब्रह्म लोक में जाकर वापस नहीं 
लोटता । यह छान्दोग्य उपनिषद्‌, वृहदारण्यक उपनिषद्‌, 
प्रन्‍ोपनिषद्‌ आदि में बार-बार कही गई है । वहाँ पहँचकर भी 
उसकी सामथ्यं सीमित ही रहती है । वह असीम नहीं हो जाता 
किन्तु उसका पुनर्जन्म नहीं होता एवं प्रलयकाल में वह ब्रह्म में 


लय हो जाता है । 


॥ चौथा पाद सम्पूर्ण ॥। 
॥ चौथा अध्याय सम्पूर्ण ॥ 
॥ वेदान्त दशन (ब्रह्मसूत्र) सम्पूर्ण ॥। 





अष्टावक्रगीता 
(राजा जनक और अष्टावक्र संवाद) 


सूल संस्कृत इलोक, हिन्दी अनुवाद और व्याख्या सहित 
व्याखयाकार--श्री नन्दलाल दशोरा ._ 


अष्टावक्र एक ऐसे बुद्ध पुरुष थे जितका नाम आध्यात्मिक जगत में 
बड़े सम्मान के साथ लिया जाता है। अल्प आयु में ही इन्हें आत्म ज्ञात 
हो गया था इनके जीवन के बारे में एक कथा है कि ये शरीर के आठ 
अंगों से टेढ़े-मेढ़े व कुरूप तो थे ही, अंगों के ठेढ़-मेढ़े होने का कारण या 
कि जब ये गर्भ में थे तो उस समय इनके पिता एक दिन वेद पाठ कर 
रहे थे तो इन्होंने गर्भ में से ही अपने पिता को टोक दिया कि “रुको, ये 
सब बकवास है, शास्त्रों में ज्ञान कहां? ज्ञान तो स्वयं के भीतर है । सत्य 
शास्त्रों में नहीं स्वयं में है। शास्त्र तो शब्दों का संग्रह मात्र है । ये सुनते 
ही पिता का अहंकार जाग उठा । वे आत्म ज्ञानी तो थे नहीं, पंडित ही रहे 
होंगे । पंडितों में अहंकार सर्वाधिक होता है। क्योंकि शास्त्रों के ज्ञाता 
होने से उनमें जानकारी का अहंकार होता है। इसी अहंकार पर चोट पड़ते" 
ही वह तिलमिला गये होंगे कि उन्हीं का पुत्र उन्हें उपदेश दे रहा है जो 
अभी पैदा भी नहीं हुआ है। उसी समय उन्होंने शाप दे दिया कि जब तू 
पैदा होगा तो आठ अंगों से टेढ़ा होगा । ऐसा ही हुआ भी इसलिए उनका 
नाम पड़ा 'अष्टावक्र' । यह गर्भ से वक्तव्य देने की बात बुद्धि की पकड़ 
में नहीं आयेगी, तक से समझ में नहीं आयेगी, किन्तु इसे आध्यात्मिक 
दृष्टि से समझा जा सकता है। जैसे बीज में ही पूरा वृक्ष विद्यमान है,. 
तना, शाखाएं, पत्ते, फूल, फल सभी, किन्तु दिखाई नहीं देता । बीज को” 
तोड़कर देखने से भी कहीं ब॒क्ष का पता नहीं चलता बषैज्ञानिक भी उसे 
नहीं दिखा सकते । जिसने बीज न देखा हो और वृक्ष ही देखा हो बह: 

















कभी यह नहीं कह सकता कि इस विशाल व॒क्ष का कारण छोटा सा 
बीज हो सकता है फिर यदि वृक्ष की उमर हजारों वर्ष की हो ब मनुष्य 
की पचास वर्ष तो अनेक पीढ़ियों तक वही वृक्ष दिखाई देने पर वे उसे 
'अनादि घोषित कर देंगे कि यह किसी से पैदा नहीं हुआ । संसार में ऐसी 
'अनेकों ध्रान्तियाँ हैं इसी प्रकार मनुष्य के पूरे व्यक्तित्व को गर्भस्थ शिशु 
'अपने में छिपाये रहता है, अप्रकट अवस्था में । जो कुछ अन्तनिहित है 
'उसी का विकास होता है। जो भीतर बीज रूप में नहीं है उसका विक्रास 
'नहीं हो सकता । यह कथा इस तथ्य को प्रकट करती. है कि अष्टावक्र 
का ज्ञान पुस्तकों, पंडितों और समाज से अर्जित नहीं था बल्कि पूरा का 
'हरा वह स्वयं लेकर पैदा हुए थे। इसी बारह वर्ष के बालक अष्टावक्र 
से जब राजा जनक ने अपनी जिज्ञासाओं का समाधान कराया तो यही 
शका समाधान ये अष्टावक् गीता है। 


ज्ञान की राह दिखाने वाले 


महापुरुषों के अनमोल वचन 
संग्रह और सम्पादन--नन्दलाल दशोरा 
जितना ही हम अध्ययन करते हैं उतना ही हमें अज्ञान का 
आभास होता जाता है। पढ़ना तो सभी जानते हैं लेकिन क्या. 


पढ़ना चाहिए ये पुस्तक आपको यह सोचने पर मजबूर करेगी 
कि आपको क्‍या पढ़ना चाहिए । 


श्रकाशक ; 
रणधीर बुक सेल्स (प्रकाशन) हरिद्वार 


बा «सिलाई या, 


योगवाशिष्ठ (महारामायण) 


सम्पादक--श्री नन्‍न्दलाल दशोरा 

भारतीय आध्यात्म ग्रंथों में .योगवाशिष्ठ का स्थान सर्वोपरि है । बद्व त की? 
छारणा को परिपुष्ट करने वाला, अध्यात्म के गूढ़ सिद्धान्तों का विबेचनः 
करने वाला, एवं भारतीय दर्शन की मान्यताओं का समस्त सार इसमें समाहित' 
है। भारतीय चितन का यह प्रतिनिधि ग्रंथ है जिसके मनन से समस्त श्रांतिपुर्ण 
घारणाएँ निर्मल होकर सत्य-स्वरूप का ज्ञान हो जाता है। महषि वशिष्ठ ने 
जो ज्ञान अपने पिता ब्रह्मा से प्राप्त किया था वह उन्होंने भगवान राम' 
को दिया जिससे वह जीवन्मुक्त होकर रहे । इसी वशिष्ठ और राम संवाद 
के ज्ञान का संग्रह महर्षि बाल्मीकि ने जनकल्याण के लिए किया था । 


यह ग्रन्थ केवल तात्विक विवेचन ही नहीं है अपितु मोक्ष साधना की विधिः 
को इसमें इस प्रकार स्पष्ट किया गया है कि प्रत्येक पाठक इसका प्रयोग घर 
बैठे कर सकता है । इसमें न हठयोग जेसी कठिन क्रियाएं करनी हैं, न मंत्रजाप' 
नल पूजा और प्राथंना करती है। यदि कोई साधक इसमें दी गई विधियों को 
पुर्णतया प्रयोग करे तो उसे मोक्ष लाभ मिल सकता है । 


इस ग्रंथ को पढ़ने के पश्चात्‌ किसी अन्य ग्रन्थ को पढ़ने की आवश्यकता 
नहीं रहती क्‍योंकि जो बातें इस ग्रन्थ में हैं वे अन्य ग्रन्थों में भी मिलेंगी; जो 
इसमें नहीं हैं वे कहीं नहीं मिलेंगी। महर्षि वशिष्ठ ने अनेक उवाख्यानों के 
प्ताष्यम से जो ज्ञान, भगवान राम को दिया वही योग वाशिष्ठ के नाम से 
विश्यात यह अमर ग्रन्थ वेदान्त का सारभूत उपदेश माना गया है जिसे अक 
नवीनतम शैली में श्री नन्दलाल दशोरा ने अनथक प्रयास किया है । 


मंंगवाने का पता-- 
रणधीर बुक सेल्स (प्रकाशन) हरिद्वार 














तीन उपनिषद 
(ईशावास्य, सुण्डक, श्वेताश्वतर ) 
लेखक--नन्दलाल दशोरा 

मनुष्य का स्वभाव ही ऐसा है कि वह क्षणिक को ही महत्व 
द्वेकर शाइवत की उपेक्षा करता रहता है । किन्तु क्षणिक सुख 
के पीछे कितना दुःख छिपा है इसका उसे ज्ञात्न नहीं है। जिस 
कारण इसके अवश्यम्भावी परिणामों से वह मुक्त नहीं हो 
सकता । 

भारतीय अध्यात्म की सबसे बड़ी विशेषता यही है कि 
इसमें जीवन और अध्यात्म इन दोनी का ही इस प्रकार 
समन्वय किया गया है कि जिससे मनुष्य भोतिक जगत में रह 
कर भी उच्च जीवन हेतु अग्रसर हो सकता है । अध्यात्म की 
चेदी पर जीवन की बलि भी नहीं दी गई और जीवन के लिए 
अध्यात्म का तिरस्कार भी नहीं किया गया । 

उच्च जीवन के लिए इन्हीं महान आदश्शों का समन्वय और 
सम्पूर्ण ज्ञाव का निरूपण करने वाले ग्रन्थ ही उपनिषद हैं । जो 
सभी ग्रन्थों को नहीं पढ़ सकते अथवा उनके क्लिष्ट सिद्धान्‍्तों 
को नहीं समझ सकते उनके लिए उपनिषद ही सर्वोपरि महत्व 
के हैं । जिनके अध्ययन से उन्हें भारतीय चितन की पराकाष्ठा 
का ज्ञान हो सकेगा । इसी महत्वपूर्ण एवं शाश्वत ज्ञाननिधि का 
थोड़ा सा परिचय देने के लिए ही इन तीन उपनिषदों का चयन 
किया गया है । मूल्य : २०-०० 


अकाशक : 
रणधीर बुक सेल्स (प्रकाशन) हरिद्वार 





पातंजलि योग सूत्र : योगदर्शन 


मूल, अनुवाद एवं व्याख्या : नन्दलाल दशोरा 
पुस्तक की विषय सूची को चार भागों में विभाजित किया 
गया है १. समाधिपाद २. साधनपाद ३. विभूतिपाद ४. कंवल्य 
पाद । प्रथम भाग में--योगशास्त्र का आरम्भ और योग लक्षण 
चित्त की वृत्तियों के भेद और उनके लक्षण, चित्त वृत्तियों 
का निरोध, समाधि वर्णन, मन को स्थिर करने के उपाय, 
समाधि के भेद व उनका फल । द्वितीय भाग में--क्रियायोग 
का स्वरूप और फल, अविद्या आदि पाँच क्लेश, क्लेशों के नाश 
का उपाय, दृष्य और दुष्टा का स्वरूप, प्रकृति और पुरुष का 
संयोग तथा योग के पाँच अंगों का वर्णन है । तृतीय भाग में-- 
धारणा, ध्यान व समाधि का वर्णन, संयम निरूपण, प्रकृति 
जनित पदार्थों का परिणाम, विवेक ज्ञान और केवल्य । चतुर्थ 
भाग में--सिद्धि प्राप्ति के हेतु, संस्कार शुन्यता, वासनाये 
प्रकट होना व उनका स्वरूप, गुणों का वर्णन, चित्त का वर्णन, 
धर्ममेघ समाधि और कंवल्यावस्था । 


नीति ग्रन्थों के अमुत कण 
संग्रहकर्ता--बील#ष्ण मुज़तर 
हिन्दू शास्त्रों और विभिन्‍न नीति ग्रन्थों में वणित सामान्य 
जीवन और व्यवहार के लिए उपयोगी महापुरुषों का विवेक 
विचार । प्रत्येक आयु के पाठक के लिए एक उपयोगी पुस्तक । 
प्रकाशक :; 
रणधीर बुक सेल्स (प्रकाशन) हरिद्वार 
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भगवात्र के पांच विचित्र अवतारों की कथा 
लेखक--स्वामी श्री अखण्डानन्द जी महाराज 

पुस्तक रूप में प्रस्तुत श्री मत्स्यावतार कथा, कच्छपावतार 
कथा, वराहावतार कथा, वामनावतार कथा तथा नृसिहावतार 
कथा में लेखक ने जन साधारण को यह रोचक कथाएं तो उप- 

लब्ध कराई ही हैं तथा ये भी बताया है कि भगवान की महिमा 

अनन्त है। निर्गुण-निराकार, सगुण-साकार सब उन्हीं का 
स्वरूप है। ब॒द्धि जितना सोच सकती है, जितना आकलन कर 
सकती.है और जितना बड़ा काल्पनिक मानचित्र बना सकती 
है उसके भी परे, बहुत परे भगवान विराजमान हैं। मन वहाँ 
नहीं पहुँच सकता, वाणी उनका वर्णन नहीं कर सकती । हमारे 
पास देखने और जानने के जितने साधन हैं। उनके बल पर हम 
भगवान को नहीं पा सकते । वे स्वयं ही कृपा करके जिस पर 
अपनी महिमा प्रकट कर दें और अपने दशन तथा अनुभव का 
अधिकारी चुन लें, वही उन तक पहुँच सकता है । 


गायत्री अथ संग्रह : गायत्री चंद्रिका सहित 
स्वामी सुरेब्वरानन्द जी द्वारा संग्रहीत 
प्रस्तुत ग्रन्थ में गायत्री वेदसार निरूपण, गायत्री शब्द 
निरूक्ति, प्रणव विचार, याज्ञवल्क्य मुनि कृति गायत्री मन्त्र का 
अर्थ, भारद्वाज मुनि कृत व्याख्या, माधवाचार्यक्रत व्याख्या, 
विद्यारण्य मुनि कृत व्याख्या, गायत्री जप साधन, गायत्री जप 
प्रकार निरूपण, आसन, जपमाला, पाणिमाला, कूमंचक्र, होम 
विधि, मुद्रा विधि, मुद्रा लक्षण, कवच, ध्यान, पंचमुद्रा लक्षण, 
विसजंन मुद्रा लक्षण, शाप विमोचन, गायत्री तपंण विधि, 
न्ध्या विधियाँ, गायत्री मन्त्र, विनियोग मन्त्र, गायत्री पूजन 
और पुरश्चरण आदि का अपूव संग्रह है । 
रणधीर बुक सेल्स (प्रकाशन) हरिद्वार 
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तप और तीर्थ से स्वर्ग की प्राप्ति होती है मोक्ष की गत 
मोक्ष ग्राप्ति के लिए इस अन्थ का मनन ही एकमात्र साधन है। 


योगवाशिष्ठ (महारामायण ) 
व्याख्याकार---श्री नन्‍्द लाल दशोरा 


भारतीय अध्यात्म ग्रन्थों में योगवाशिष्ठ का स्थान सर्वोपरि है। अद्वैत की धारणा 
को परिपुष्ट करने वाला, अध्यात्म के गृढ़ सिद्धान्तों का विवेचन करने वाला, एवं - 
भारतीय दर्शन की मान्यता का समस्त सार इसमें समाहित है। भारतीय चिंतन का 
यह प्रतिनिधि ग्रन्थ है जिसके मनन से समस्त. भ्रांतिपूर्ण धारणाऐँ, निर्मूल होकर 
सत्य-स्वरूप का ज्ञान हो जाता है। महर्षि वशिष्ठ ने जो ज्ञान अपने पिता ब्रह्मा से 
प्राप्त किया था वह उन्होंने भगवान राम को दिया जिससे वह जीवन्मुक्त होकर रहे । 
“इसी वशिष्ठ और राम संवाद के ज्ञान का संग्रह महर्षि बाल्मीकि ने जनकल्याण के 
लिए किया था। 
यह ग्रन्थ केवल तात्विक विवेचन ही नहीं है अपितु मोक्ष साधना की विधि को 
इसमें इस प्रकार स्पष्ट किया गया है कि प्रत्येक पाठक इसका प्रयोग घर बैठे कर 
सकता है। इसमें न हठयोग़ जैसी कठिन क्रियायें करनी हैं, न मंत्रजाप, न पूजा और 
प्रार्थना करनी है। यदि कोई, साधक इसमें दी गई विधियों को पूर्णतया प्रयोग करे 
तो उसे मोक्ष लाभ मिल सकता है। 
इस अन्थ को पढ़ने के पश्चात्‌ किसी अन्य ग्न्थ को पढ़ने की आवश्यकता नहीं 
रहती क्योंकि जो.बातें इस ग्रन्थ में हैं वे अन्य अन्थों में भी मिलेंगी; जो इसमें नहीं हैं. 
वे कहीं नहीं मिलेंगी |. महर्षि वशिष्ठ ने अनेक उपाख्यानों के माध्यम से जो ज्ञान, 
भगवान राम को दिया वही योग वाशिष्ठ के नाम से विख्यात यह अमर ग्न्थ वेदान्त 
का सारभूत उपदेश माना गया है जिसे अब नवीनतम शैली में श्री नन्द लाल दशोरा 
ने समझाने का अनथक प्रयास किया है। 





द श्री नन्द लाल दशोरा की अन्य पुस्तकें-- 
१. अष्टावक्र गीता ७. महापुरुषों के अनमोल वचन - 
२. तीन उपनिषद ६. योग सूत्र (योग दर्शन) 

३. आत्मज्ञान की साधना. ७, मृत्यु ओर परलोक. यात्रा 
४. कर्मफल और पुनर्जन्म॑ ८. ब्रह्मसूत्र (वेदान्त दर्शन) 


प्रकाशक--रणधीर बुक सेल्स (प्रकाशन ) 
श्रवण नाथ नगर, हरिद्वार उ.प्र. 





न्‍- बी .............+म-सकिल मम" 





